﻿Patriarh, Maica Domnului și sfinți) a fost primită în Biserică de multe secole Acest lucru este dovedit de multe surse antice Cu toate acestea, există o serie de texte de învățătură bisericească în care părinții pastorali îi sfătuiesc pe credincioși să stea departe de icoane ca dăunătoare pentru mântuire Și în această dualitate a tradiției stă toată ambiguitatea motivelor apariției iconoclasmului - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Rolul său în complexitatea și ambiguitatea aprecierilor acestei perioade este jucat și de faptul că foarte puține surse au supraviețuit până în vremea noastră care ne oferă informații despre începutul mișcării iconoclaste Din cauza lipsei de informare în știință, perioada secolelor VII-VIII numită "evul întunecat" În plus, sursele supraviețuitoare pentru această perioadă provin din tabăra iconodulilor, așa că în multe chestiuni este dificil să ai încredere deplină în ei din cauza probabilității lor părtinitoare Contextul istoric și teologic al iconoclasmului Pentru a înțelege ce motive au provocat controverse în jurul icoanelor, este necesar să se țină cont de o serie de circumstanțe În primul rând, problema cinstirii icoanelor a fost strâns legată de o serie de întrebări mai generale de natură teologică, cum ar fi: imaginile sunt permise în Biserică; dacă da, ar trebui să fie venerate numai imagini ale lui Hristos sau pot fi înfățișate și Fecioara și sfinții; dacă asemenea imagini materiale sunt demne de venerație și închinare religioasă; cum să ne raportăm la moaștele sfinților și sărbătorirea amintirii lor De fapt, disputa a vizat tot ceea ce este sacru pentru Biserică pe lângă Scriptură și Tradiția scrisă, care era relevantă nu numai în secolele VIII-IX, dar dă naștere totuși la tot mai multe dispute În al doilea rând, trebuie avut în vedere că cinstirea icoanelor, ca și cinstirea altor lăcașuri, a fost o mare ispită și ispită pentru cei care nu erau puternici în credință De la sfârșitul secolului al VII-lea până la începutul secolului al VIII-lea în imperiu și Biserică se observă degradarea intelectuală și spirituală, pe fondul căreia au devenit mai dese cazuri când venerarea icoanelor a început să se limiteze la fetișism De exemplu, unii clerici credeau că vopseaua cu care erau pictate icoanele Mântuitorului avea aceeași putere dătătoare de har ca și Euharistia și, prin urmare, au răzuit-o în paharul Împărtășaniei Alții au fost pătrunși de o dragoste atât de puternică pentru icoanele sfinților, încât au înzestrat imaginile cu calitățile naturii umane și le-au luat drept destinatari în timpul săvârșirii Tainei Botezului Asemenea cazuri nu puteau trece neobservate de cler, în care au stârnit respingerea unei astfel de folosiri a icoanelor, la granița cu magia și cultul idolilor În al treilea rând, din anii secolul al VII-lea granițele de răsărit ale imperiului au simțit întreaga forță a armelor arabe Este a noastra Fetișismul este venerarea obiectelor materiale, caracteristice cultelor primitive, cu atribuirea acestora (și numai lor) de proprietăți supranaturale, magice - - II Biserica si Statul Crestin Influența musulmanilor a dus nu numai la ocuparea unor teritorii semnificative ale Imperiului Bizantin, ci și la răspândirea ideilor religioase și ideologice islamice în țările ocupate și de graniță, inclusiv în Siria (Isauria?), de unde venea împăratul Leon Una dintre astfel de idei caracteristice islamului, legate de iudaism, a fost interzicerea imaginilor oamenilor - pentru că se credea că artistul, creând asemănări cu ființe vii, îl provoacă pe Allah, Creatorul Cu toate acestea, nu toată lumea din Califatul Arab a acceptat această interdicție, așa că în Califul Yezid al II-lea a emis o lege care vizează combaterea imaginilor în Islam Atitudinea precaută față de icoane în Islam i-a influențat probabil și pe creștinii răsăriteni, dar se poate presupune că o influență și mai mare a venit din rândul evreilor Potrivit viziunii evreiești asupra lumii, nicio imagine sau statuie, care ar fi venerată, nu este inacceptabilă, deoarece este interzisă de Dumnezeu în Legea lui Moise ca idolatrie Idei similare au fost răspândite și în rândul unor secte (de exemplu, printre montaniști și paulicieni, care câștigau putere în Armenia și Asia Mică), provocând respingere în raport cu arta bisericească în ansamblu Toate aceste influențe trebuie luate în considerare și atunci când se analizează originile teologice ale iconoclasmului Iar ultima trăsătură caracteristică perioadei inițiale de controversă despre icoane este declinul autorității puterii imperiale în stat până la începutul secolului al VIII-lea După cum sa menționat deja, instabilitatea statului și lipsa de valoare a conducătorilor săi au forțat populația să caute sprijin în Biserică, a cărei autoritate era foarte mare Dar împăratul Leu era un conducător puternic care nu putea fi mulțumit cu o asemenea stare de lucruri El a simțit subtil starea de spirit a bizantinilor, a înțeles perfect că are loc o schimbare de ere atât în politica externă, cât și în cea internă, prin urmare și-a întărit constant încrederea în sine ca un suveran puternic, războinic și, cel mai important, un împărat ortodox care luptă pentru curăția credinței De exemplu, în fragmentele supraviețuitoare ale corespondenței lui Leu cu califul arab Omar al II-lea, împăratul bizantin respinge oferta acestuia din urmă de a se converti la islam și susține neclintit creștinismul Exact așa arăta situația istorică, culturală și ideologică din imperiu în ajunul apariției mișcării iconoclaste în anii secolul al VIII-lea printre episcopia Asiei Mici Nașterea mișcării iconoclaste Primul care a observat această nouă mentalitate în eparhiile Asiei Mici a fost Mitropolitul - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Sinnady în Frigia, Ioan, care l-a informat pe Patriarhul Germanus despre părerile iconoclaste ale episcopilor Constantin de Nakolia și Toma de Claudioupol care se aflau în jurisdicția sa Constatând apariția unei noi doctrine, Herman, ca întâitător al Bisericii, a încercat să-i afle originile și esența și a intrat într-un dialog cu ambii episcopi El l-a invitat pe Constantin de Nakolia la Constantinopol pentru un interviu, în timpul căruia Constantin și-a prezentat pe scurt gândurile și, în special, a afirmat că, conform poruncii Vechiului Testament, idolii (icoanele) nu trebuie creați și adorați (Ex XX, ) Patriarhul a obiectat la aceasta cu argumente din învățătura ortodoxă despre imagini, convingându-l pe Constantin de eroarea părerilor sale În cele din urmă, a fost de acord cu patriarhul și a promis că va adera la învățătura ortodoxă Ca confirmare a cuvintelor sale, Constantin s-a angajat să transmită mitropolitului Ioan o solie de la Herman, dar nu s-a ținut de cuvânt și, ajuns acasă, a continuat să propovăduiască ideile iconoclasmului În paralel cu el, Toma de Claudioupol a acționat în Asia Mică, care, la un moment dat, a avut o conversație personală cu Herman, dar în același timp nu și-a arătat părerile iconoclaste Desigur, activitățile lui Constantin și Toma nu au avut o anvergură imperială, iar consecințele au fost vizibile doar la scara propriilor eparhii, dar baza ideologică a iconoclasmului, care a fost adoptat ulterior de autoritățile laice, a fost pusă de ei Mai mult, ambii episcopi în timpul vizitelor lor în capitală au primit audiențe nu numai la patriarh, ci și la curtea împăratului În timpul acestor recepții, ei, evident, au putut să planteze ideile de iconoclasm în suflete, mai întâi ale oamenilor apropiați împăratului, iar apoi ale lui Leon al III-lea însuși Începutul ereziei iconoclaste este considerat a fi anul , când împăratul a declarat oficial cultul icoanelor nelegiuit pentru Biserică De fapt, el a început să acționeze ca un fel de rege-profet în spiritul Vechiului Testament, care dezvăluie păcatele poporului lui Dumnezeu Pentru prima dată, preocuparea pentru moralitatea supușilor ca sarcină a statului a fost proclamată de Constantin cel Mare, cf cuvintele lui: "destinul nostru este să îndreptăm păcatele altora" {Eusebiu Life Const II, ) De atunci, toți împărații bizantini au urmat această poruncă într-un fel sau altul S-au păstrat trei epistole ale patriarhului în care se adresează acestor episcopi și mitropolitului Ioan de Sinnad Din aceste monumente cunoaștem evenimentele acelor ani - - II Biserica si Statul Crestin În discursurile publice, el a spus că întreaga Biserică creștină, din cauza cinstirii icoanelor, a căzut în idolatrie și este în ea de multe secole, și odată cu ea toți regii și patriarhii care au trăit și au domnit înaintea lui Biserica Ortodoxă a fost pentru el Israel căzut în idolatrie În a avut loc un cutremur teribil între insulele Tiras și Tirasia din Marea Mediterană Acest eveniment se încadrează perfect în vederile iconoclaste ale lui Leu, care a declarat acest cataclism pedeapsa lui Dumnezeu pentru păcatele membrilor Bisericii În anul , împăratul a emis o lege specială împotriva imaginilor de cult, iar primele rapoarte despre persecuția icoanelor datează din aceeași perioadă Cel mai faimos incident a avut loc la Poarta de Cupru (așa-numita Halka) a Marelui Palat Imperial Împăratul a trimis un ostaș să doboare icoana Mântuitorului care atârna deasupra porților (era o imagine în relief), dar mulțimea nemulțumită a locuitorilor Constantinopolului, văzând asta, l-a atacat pe ostaș și l-a bătut până la moarte Instigatorii bătăii au fost aspru pedepsiți de împărat După aceea, Leon al III-lea a luat o serie de măsuri împotriva icoanelor: mai întâi a poruncit ca icoanele să fie agățate în templele de deasupra, pentru ca credincioșii să nu arate prea multă reverență față de ele, iar apoi, când această măsură nu s-a justificat, a ordonat să fie scoși complet din temple Răspunsul la astfel de acțiuni au fost revoltele separatiste din regiunea Hellas (temă) și Ciclade, ai căror participanți au refuzat să-l recunoască pe Leon al III-lea ca împărat și și-au propus propriul candidat la tron - un anumit om pe nume Cosma Această răzvrătire a fost foarte repede înăbușită ( ), iar persecuția icoanelor a continuat Adevărat, conținutul lor principal a fost doar condamnarea oficială a icoanelor și chemările active de a abandona venerarea lor În ceea ce privește persecuția deschisă și distrugerea imaginilor sfinte, după incidentul de la Porțile de Aramă, foarte puține astfel de fapte au fost observate în timpul domniei lui Leo Isaurianul În aceeași perioadă, există documente istorice cunoscute sub numele de Epistolele Papei Grigore al II-lea ( - ) către împăratul Leon, în care pontiful îl denunța aspru pe Isaurus pentru amestecul în treburile bisericești și în învățătura dogmatică a Bisericii Autenticitatea acestor epistole este îndoielnică și, cel mai probabil, textele care au ajuns până la noi au fost întocmite după moartea Papei Grigore ( ) Cu toate acestea, se știe că și în timpul vieții papei, împăratul Leon al III-lea a făcut încercări persistente de a-l "pedepsi", ceea ce - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) vorbește despre existența unor astfel de mesaje, ale căror texte originale nu au ajuns până la noi Sinodul de la Roma din , ținut sub următorul Papă Grigore al III-lea, i-a anatematizat pe iconoclaști Deci a mai fost o schismă bisericească între Roma și Constantinopol În , o flotă bizantină a fost trimisă în Italia pentru a-l captura pe papă, dar a fost împrăștiată în Marea Adriatică de o furtună După aceea, împăratul, printr-un decret special, s-a retras din jurisdicția bisericească a Romei în favoarea Constantinopolului regiunea Ilirului de Est, Calabria și Sicilia, luând Romei dreptul de a colecta impozite pe aceste meleaguri Ca răspuns, papii au încetat să contribuie la vistieria imperială cu taxele colectate în teritoriile supuse Romei Pe lângă Grigore al II-lea, au existat și alți teologi care au vorbit împotriva politicii iconoclaste a împăratului Sfântul Ioan Damaschin (c - ) a fost activ la Damasc, care în a finalizat Primul Cuvânt în apărarea Sfintelor Icoane, iar în următorii câțiva ani a mai scris două Cuvinte În aceste lucrări, adresându-se împăratului Leu cu o apologie pentru icoane, el construiește primul sistem dezvoltat de teologie a icoanei Nu exista nimic în tabăra iconoclast care să se opună acestui sistem teologic Apologia icoanei lui Ioan Damaschinul a devenit fundamentul ideologic al iconologiei ortodoxe (teologia icoanei), deși, datorită depărtării autorului de capitală, a început să se răspândească și să câștige faima departe de a fi imediat Abia spre sfârșitul secolului VIII - începutul secolului IX moștenirea sa teologică a fost apreciată în mod corespunzător În același timp, fiind în afara imperiului, Sf Ioan putea să-l critice cu îndrăzneală și deschis pe împărat cu inovațiile sale bisericești, pe care locuitorii ortodocși ai Constantinopolului (și mai ales cei care dețineau funcții înalte) nu și-au putut permite Patriarhul Herman s-a trezit într-o astfel de situație, aproape că nu există rapoarte despre activitățile sale în această perioadă - singura excepție este episodul în care împăratul a încercat să-l câștige pe patriarh de partea sa Pentru a obține sprijin de la primatul Bisericii din Constantinopol, Leo l-a chemat pe patriarh la curte pentru a participa la un interviu, în timpul căruia a început să-l convingă de necesitatea unei aprobări generale a bisericii a doctrinei iconoclaste Patriarhul Herman, care a înțeles că iconoclasmul este o nouă erezie, a refuzat să participe la răspândirea și aprobarea acestuia El i-a declarat împăratului că toate inovațiile în doctrina bisericii sunt sub jurisdicția Atot- - - IL Biserica și statul creștin al catedralelor Lena Numai dacă un astfel de Consiliu a fost convocat și ar fi aprobat iconoclasmul, Herman a fost de acord să-l accepte Sinodul Ecumenic nu a fost convocat, iar Herman a renunțat la tronul patriarhal în , încheindu-și zilele în moșia familiei Locul lui a fost luat de fostul syncellus patriarhal Anastasius ( - ), care nu a ascuns opiniile sale iconoclaste Cu toate acestea, în surse nu există date specifice despre persecuția icoanelor sub acest patriarh Probabil, după abdicarea lui Germanus și moartea papei Grigore al II-lea, împăratul nu a mai abordat problema închinării imaginilor sfinte și s-a cufundat complet în rezolvarea altor probleme Până în acest moment datează publicarea, în , în numele lui Leon al III-lea și al fiului său co-conducător, Constantin al V-lea, a unui scurt cod juridic intitulat Eclog of Laws sau pur și simplu Eclogue (cf greacă "ExHoy "colecție") Datorită volumului său mic, limbajului juridic bun și compoziției extrem de reușite, Egloga a devenit multă vreme cea mai populară colecție de drept bizantin, a suferit multe ediții și a fost chiar tradusă în slavă, armeană și arabă Articole "Eglogi" ale lui Leon al III-lea despre chestiuni ecleziastice Preambulul "Eglogului" formulează sarcina puterii de stat, așa cum a văzut-o împăratul - "să manifeste grijă vigilentă de a face ceea ce este plăcut lui Dumnezeu și folositor societății" Cu alte cuvinte, potrivit lui Leu, cele mai înalte cerințe ale datoriilor morale față de Dumnezeu coincid cu interesele statului În aceasta, Leul a fost fidel ideologiei statale bizantine proclamate de Sfântul Constantin cel Mare (cf Eusebiu Kes, Viața lui Konst II, - ) Alături de articole din domeniul căsătoriei, moștenirii, proprietății, dreptului procesual și penal, Egloga conținea și o serie de prevederi legale referitoare la Biserică Astfel, în cadrul luptei tradiționale împotriva ereziilor pentru împărați, aici este proclamată pedeapsa cu moartea pentru manihei și montaniști (Ecl XVII, ) Magicienii și vrăjitorii care preparau poțiuni de dragoste și alte poțiuni au trebuit să îndure aceeași pedeapsă (Ecl XVII, ) Dacă părinții decedați nu au numit tutori oficiali pentru copiii lor minori, atunci instituțiile bisericești ar fi trebuit să preia tutela lor și dispunerea proprietăților lor (la Constantinopol - orfelinate și cele mai mari biserici, în provincii - reședința episcopilor, biserici sau mănăstiri) (Ekl VII) Bisericii (împreună cu statul) i sa dat dreptul de a garanta libertatea celor eliberați - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) la sclavi (Ecl VIII, ) Pentru că insulta un preot în timpul slujbelor divine, cel vinovat era bătut cu bastoane și exilat (Ecl XVII, ) Pentru apostazia de la creștinism (apostazie) în robia dușmanului, cel vinovat, la întoarcerea în patria sa, a fost predat Bisericii sale pentru pocăință (Ecl XVII, ) Cei vinovați de sacrilegiu (furt de ustensile bisericești) erau pedepsiți cu orbire, dacă furtul era săvârșit de pe altar, și cu pedepse corporale, bărbierit și exil, dacă ustensilele erau furate în afara altarului (Ecl XVII, ) Pentru curvia cu o călugăriță, împăratul atribuie atât vinovatului, cât și călugăriței însăși o pedeapsă rușinoasă tipică acelui timp - tăierea nasului (Ecl XVII, ) Astfel, legislația bisericească a Eglogilor arată că Leon al III-lea, în deplină concordanță cu ideile "ortodoxiei politice", a căutat sincer să legifereze pentru apărarea intereselor Bisericii Totuși, după cum știm, în domeniul cinstirii imaginilor, împăratul nu a urmat tradiția generală a bisericii, ci a început să lupte împotriva ei, opunând percepția sa asupra acestei probleme vechii practici de cult a Bisericii Cu toate acestea, Egloga nu conține sancțiuni împotriva icoanelor Pe această bază, au încercat uneori chiar să data acest cod legal cu un timp înainte de , dar aceste încercări nu au dus la nimic Aparent, împăratul însuși nu a acordat prea multă importanță națională concepțiilor sale teologice, așa că ideologia iconoclastă nu s-a reflectat în legislația Eglogilor Faptul că iconoclasmul lui Leu a fost foarte moderat este evidențiat și de persecuția sa nemiloasă a montanilor (vezi mai sus), în ciuda faptului că aceștia au negat sfințenia icoanelor Este evident că Leu, ca împărat creștin "credincios", a văzut în montaniști doar un prejudiciu pentru Biserică și stat, dar deloc aliați în lupta împotriva icoanelor Continuarea politicii iconoclaste a statului în timpul domniei lui Constantin al V-lea Copronim În , împăratul Leon al III-lea a murit, iar pe tron a urcat fiul și moștenitorul său Constantin al V-lea ( - ), poreclit Cavallin (din grecescul khos|ZAHKht|d "armasar", dat pentru dragostea lui Constantin pentru cai) sau Copronim (greacă) "cacat-numit" - conform legendei din tabăra închinătorilor de icoană, numele a fost dat pentru un incident care a avut loc în timpul botezului său) Imediat după naștere, Constantin a fost declarat co-conducător sub tatăl său Leo, dar după moartea tatălui său, el nu a devenit singurul conducător al imperiului În perioada - puterea în stat a fost uzurpată de ginere și, se pare, de colegul armean al lui Leu Artavazd, care a reluat venerarea icoanelor În capitală, au început să se întoarcă - - II Biserica și statul creștin ar trebui să pună icoane în biserici, pe străzi și să le instaleze în case Puterea uzurpatorului a fost imediat recunoscută de Papa Zaharia ( - ) Patriarhul Anastassy s-a autoproclamat adorator de icoană și i-a declarat apostați pe iconoclaști (fără a exclude familia imperială) În cursul luptei intestine cu Constantin Copronymus, Artavazd a fost învins și orbit la hipodrom împreună cu cei doi fii ai săi Constantin a urcat pe tronul imperial în , marcându-și ascensiunea cu o pedeapsă demonstrativă a Patriarhului Anastasie, a poruncit să-l pună pe un măgar cu spatele înainte și să conducă așa prin oraș, spre ridicolul tuturor Cu toate acestea, împăratul l-a lăsat - umilit, complet lipsit de demnitatea sa primațială - pe tronul patriarhal Constantin al V-lea practic nu și-a arătat aspirațiile iconoclaste decât în , când a decis să convoace un nou Sinod Ecumenic la Constantinopol Scopul sinodului a fost să stabilească doctrina iconoclastă ca mărturisire oficială a Bisericii Ședințele conciliului s-au deschis în palatul imperial din suburbia asiatică a Constantinopolului, Hieria (de unde și numele catedralei - Hieria) sub președinția lui Teodosie din Efes și au adunat de episcopi, printre care nu a existat un singur patriarh (Patriarh) Anastasios din Constantinopol a murit în cu puțin timp înainte de convocarea sinodului) Episcopii au adoptat în unanimitate următoarele hotărâri: • interzice păstrarea icoanelor și închinarea lor, alungarea clerului pentru aceasta și excomunicarea laicilor; • să interzică folosirea vaselor și a veșmintelor sacre în scopul cinstirii imaginilor de pe ele, a alunga clerici pentru aceasta și a excomunica laicii; • interziceți pictarea icoanelor cu vopsele sau orice altceva, încercând să-l înfățișeze pe Hristos, care are două naturi inexprimabile, vărsând clerici pentru aceasta și excomunicând laici, ca nestorieni care îl împărtășesc pe Hristos, sau ca monofiziți, recunoscând o singură natură în Hristos și înfățișând-o; • cinstesc pe Maica Domnului și pe sfinți cu ochi duhovnicești și în inimile lor, și nu pe imagini; • anatemizează pe Patriarhul Herman (numit în text "cu dublu inimă"), pe Papa Grigore al II-lea, Episcop George al Ciprului și de patru ori Sf Ioan din Damasc (numit în text după numele său arab Mansur, adică "învingător") Textul redefinirii, păstrat doar în actele Sinodului al VII-lea Ecumenic, mărturisește că împăratul Constantin - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Tin V a lucrat serios pentru a transfera disputa despre icoane în domeniul hristologiei, acuzând latura ortodoxă de erori hristologice, atât nestoriene cât și monofizite în același timp În plus, textul notează care dintre teologi a provocat cele mai mari pagube iconoclaștilor: Sf Ioan Damaschinul, prin munca sa, "merita" o anatemă de patru ori din partea iconoclaștilor La același consiliu, un nou patriarh al Constantinopolului a fost ales, sau mai bine zis, numit împărat Au devenit ep Constantin de Silei, pe care împăratul l-a ridicat personal pe tronul patriarhal ( - ) Așadar, Constantin al V-lea a primit de la consiliu (cea mai înaltă autoritate bisericească) aprobarea pentru activități ulterioare de curățare a societății de "prejudecățile" religioase Această activitate a cuprins mai multe direcții deodată: confiscarea și distrugerea icoanelor și lucrărilor care justifică venerarea icoanelor, sechestrarea și distrugerea altor obiecte de cult excesiv (de exemplu, sfintele moaște), secularizarea (retragerea de sub jurisdicția Bisericii) a pământurile bisericești și înlăturarea a numeroase monahism ca principale abuzuri rituale păzitorii Informații despre arderea sfintelor moaște și a cărților bisericești de către iconoclaști se găsesc în "Mica apologetică" a Patriarhului Nicefor I Mărturisitorul' "Nelegiuitul Constantin a înlăturat hramul sfinților din Biserici, a dat foc sfintelor moaște și multor cărți sfinte (traducerea mea - S Z )" Același lucru se spune și în Cronografia lui Teofan "Comandantul țărilor tracice, Michael Lakhanodrakon oricine avea sfintele moaște și le-a dat foc și i-a executat pe cei care le păstrau A ucis mulți călugări cu bice și chiar cu sabia și a orbit pe nenumărați; unii dintre ei și-au uns barba cu o coborâre de ceară și ulei, au aprins focul și astfel le-au ars fețele și capetele; pe unii după multe chinuri i-a trimis în exil și, în cele din urmă, în regiunea sa nu a lăsat pe nimeni care să poarte haină monahală Cel care urăște binele, aflând despre aceasta, și-a exprimat favoarea cea mai înaltă față de el în aceste cuvinte: Am găsit în tine un bărbat după inima mea; îmi îndeplinești toate dorințele Imitându-l, alții au făcut același lucru Monahismul la mijlocul secolului al VIII-lea persecutat nu pentru că ar fi fost o fortăreață a venerației icoanelor (a început să fie percepută ca atare PG Col C- A Cronica bizantinului Teofan / Per IN SI Obolensky, F A Ternovskogo M , S - - - II Biserica si statul crestin abia spre sfarsitul secolului al VIII-lea) Statul a persecutat în egală măsură icoanele și călugării în cadrul unui program special al lui Constantin al V-lea de combatere a superstiției rituale După ce s-au dovedit a fi frați în nenorocire, ambele obiecte de persecuție - închinătorii icoanelor și călugării - s-au unit Participanții la conciliu au arătat o unanimitate uimitoare și supunere față de voința împăratului, care vorbește despre înrădăcinarea ideilor iconoclaste în Biserică la cel mai înalt nivel și despre înalta autoritate a autorității imperiale în treburile bisericești Doar monahismul a rezistat încercărilor autorităților de a zdrobi tradițiile creștine vechi de secole și practicile religioase, pentru care au plătit cu persecuție anii - secolul al VIII-lea s-a dovedit a fi cel mai rău din istoria represiunii iconoclaste Această perioadă de timp reprezintă un număr semnificativ de cazuri de tortură, agresiune și omor în toate sectoarele societății bizantine pentru venerarea icoanelor Deci, în , Sf a fost martirizat la hipodrom Mamant și bătut cu bici monahul Andrei, în noiembrie , cel mai cunoscut apărător al icoanelor, un ascet de pe Muntele Sf , a suferit de o mulțime stradă fanatică Auxentius, Sf Ştefan cel Nou - iar acestea sunt doar cele mai cunoscute cazuri de martiriu Strategistul temei Thrakisian, Mihail Lachanodrakon, i-a forțat pe călugării din regiunea sa să-și dea jos mantia și să se căsătorească, altfel amenințănd că vor fi orbiți și exilați Este caracteristic faptul că venerarea icoanelor în acest caz a fost percepută ca o crimă de stat - de aceea i s-a prescris orbirea, menționată în Eglogă, dar neprevăzută de legea bisericească Prin represiunile sale, Constantin a realizat dispariția totală a călugărilor de pe străzile capitalei și o reducere bruscă a numărului acestora în toată regiunea Asiei Mici, de unde au fugit în Italia și, cu permisiunea papilor, a înființat numeroase mănăstiri de acolo Până în , cel mai crud caz de abuz asupra rangului monahal datează: împăratul a ordonat unui grup de călugări să meargă de-a lungul hipodromului, dintre care fiecare trebuia să țină mâna unei călugărițe Acest exemplu al lui Constantin a fost urmat de mulți dintre asociații săi din provincii În toată regiunea capitalei au fost distruse icoane, moaștele multor sfinți, printre care se aflau chiar și moaștele Sf Eufemia, au fost distruse fără milă (de foc sau pe mare), clădirile eliberate ale mănăstirilor au fost ocupate de unități militare și alte servicii publice - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Până în , Constantin se transformase în cele din urmă într-un conducător ipohondriac și suspicios, care vedea amenințări peste tot În acest an se constată execuția a arhonți (înalți funcționari guvernamentali) și a Patriarhului Constantin al II-lea, suspectat de complot împotriva împăratului Noul Patriarh Nikita I ( - ), de origine slavă, s-a remarcat prin intoleranța sa deosebită față de imaginile sfinte, ceea ce i-a câștigat dragostea împăratului Profitând de schimbarea dinastiei și de tulburările interne din califatul arab, Constantin a condus o serie de campanii de succes în Orient Deci, în , flota arabă trimisă să cucerească Cipru a fost complet distrusă, până în nordul Siriei și o parte a Armeniei cu Feodosiupol au fost cucerite de la arabi În nord, împăratul a luptat cu succes cu bulgarii În ceea ce privește Occidentul, aici imperiul a fost afectat de eșecuri - în , lombarzii au capturat Exarhatul Ravenna, creat sub Mauritius, iar în , Papa Ștefan // a trecut personal prin Alpi pentru a se închina în fața puternicului rege al francilor Pepin În , sub protectoratul francilor din centrul Italiei, s-a conturat așa-numita Regiune Papală - un mini-stat teocratic cu puterea supremă a papei Astfel a început procesul ireversibil al separării efective a Bisericii occidentale de Bizanț cu trecerea sub patronajul regilor franci, iar erezia iconoclastă a jucat un rol aproape decisiv în acest sens Nu se știe la ce ar fi ajuns în cele din urmă politica religioasă a lui Constantin dacă în nu ar fi murit de o boală gravă în timpul unei campanii împotriva bulgarilor Tronul imperial a fost ocupat de Leon al IV-lea Khazar ( - ), născut din khazarul Irina, a doua soție a lui Cavallin El nu i-a persecutat pe iconodul, cu toate acestea, nu a renunțat la iconoclasm, încercând prin toleranța sa în această chestiune să păstreze lumea bisericească Poziția pasivă a împăratului era justificată de faptul că niciuna dintre părțile opuse nu avea un avantaj clar în societatea bizantină În plus, copiii lui Constantin al V-lea din celelalte două soții ale sale, precum și rudele sale, care alcătuiau un puternic partid iconoclast, se aflau la curte, gata să întroneze un alt împărat în caz de nemulțumire a locuitorilor imperiului față de politica lui Leon al IV-lea Asistentul credincios al împăratului a fost soția sa, atenianca Irina Ea l-a determinat să înlocuiască decedatul Nikita în cu cipriotul Paul TU ( - ), ceea ce a făcut Leo Cu toate acestea, în prealabil, el a luat de la Pavel o promisiune de a nu se închina niciodată la icoane În același an, împăratul a intenționat - - II Biserica și statul creștin au început să aresteze câțiva curteni, suspectându-i de simpatie pentru icoane, dar moartea sa subită a salvat Biserica de noi persecuții Puterea în imperiu a trecut la fiul lui Leon al IV-lea, pruncul Constantin al VI-lea ( - ), sub care conducătorii actuali ai statului erau mama sa Irina cu eunucul ei favorit Stavraky Fiii lui Constantin al V-lea din alte căsătorii au fost orbiți de ordinul Irinei Restaurarea cinstirii icoanelor de către imp Irina Sinodul VII Ecumenic ( ) Chiar și în timpul vieții soțului ei, Irina a simpatizat în secret cu închinătorii de icoane, iar după moartea acestuia a început să-i patroneze, fără, totuși, să-și declare deschis atitudinea față de icoane Restaurarea demonstrativă a cinstirii icoanelor putea fi la acea vreme un pas extrem de periculos atât pentru Biserică, cât și pentru Irina însăși Au trecut vreo de ani de la Sinodul Iconoclast de la Ieria din , așa că la curte și în rândul episcopiei, respingerea icoanelor prinsese rădăcini, iar amintirea războaielor învingătoare ale împăraților iconoclaști a inspirat încredere în dreptatea lor Mergând împotriva mulțimii, Irina și-ar putea pierde puterea, iar Biserica ar putea îndura noi persecuții Prin urmare, Irina s-a comportat foarte prudent, fără a lua decizii pripite Cu toate acestea, sub ea, interdicțiile de a lua jurăminte monahale, de a purta veșminte și de a deschide mănăstiri au fost ridicate, Constantinopolul a început din nou să se umple de călugări Partidul iconoclast a fost nemulțumit de acest lucru, dar din moment ce împărăteasa nu a făcut pași deschisi pentru a restabili venerația icoanelor, această opoziție s-a comportat destul de calm În , patriarhul Pavel s-a pensionat și a luat tonsura, iar problema s-a pus în locul lui În acest moment important și de cotitură pentru Biserică, Irina a făcut o numire strălucită de personal: a propus și promovat pe tronul patriarhal al Constantinopolului nu un duhovnic, cum era cazul până acum, ci un funcționar de stat pe Tarasius Alegerea anticipată la tronul patriarhal a unei persoane seculare cu consacrare formală ca episcop a contrazis sensul strict al canoanelor bisericești și al legislației de stat cu privire la Biserică (cf dreapta al Consiliului Local Sardic; Just Nou CXXIII, ) , cu toate acestea, oportunitatea bisericească-stat a prevalat în acest caz Tarasy a fost un politician activ și curajos, care se distingea și prin evlavie, rară la acea vreme pentru un funcționar Fiind un susținător ferm al icoanelor, Tarasius trebuia să o facă - - Secțiunea II Biserica din imperiul creștin ( - ) lu Irina, se angajează activ la restaurarea cinstirii icoanelor, eliberându-se pe Irina de această grea misiune Astfel, opoziția iconoclastă nu avea niciun motiv să o răstoarne În acest caz, tronul a rămas cu iconodulii, iar icoanele au revenit Bisericii Furnizând cu pricepere procedura electorală la sfârșitul anului , Irina și-a luat un asistent fidel Patriarhul Tarasios ( - ) a ocupat scaunul după ce s-a dat consimțământul universal pentru îndeplinirea singurei sale condiții: să convoace un Sinod Ecumenic pentru a restabili comuniunea ecleziastică între Patriarhia Constantinopolului și scaunele răsăritene și cu Roma papală Odată cu înștiințarea alegerii sale în scaunul mitropolitan, Tarasius a trimis invitații Patriarhilor Răsăriteni și Pontifului Roman Adrian ( - ) la Sinodul Ecumenic, ale cărui ședințe erau programate pentru august în biserica Sf Apostoli în Constantinopol Patriarhii răsăriteni nu au putut participa la Consiliu deoarece autoritățile arabe, care controlau teritoriile acestor patriarhi, erau mai ales suspicioși față de activitățile ierarhilor și erau gata să-i aresteze cu cel mai mic pretext Prin urmare, invitația nici nu le-a ajuns În numele episcopilor, preoților și călugărilor Bisericilor Răsăritene, la Sinod au sosit doi reprezentanți: monahii Toma și Ioan Papa Adrian a trimis doi legati: Presbiterul Petru și Egumenul Petru, care au adus două epistole Primul i-a fost adresat Irinei, al doilea lui Tarasius Ambele scrisori au fost cuprinse în actele Sinodului al VII-lea Ecumenic, care a putut avea loc abia în următorul, Şedinţele din s-au încheiat în nimic, din moment ce partidul iconoclast de curte a putut împiedica ţinerea acestuia, folosindu-se pentru aceasta de armata În timpul deschiderii Catedralei, în sală au dat buzna soldați înarmați, care și-au exprimat nemulțumirea față de ceea ce se întâmpla și au cerut oprirea Sinodului, deoarece Sinodul VII Ecumenic ar fi avut loc deja în și este inutil să vorbim mai mult despre icoane Strigătelor și amenințărilor soldaților împotriva lui Tarasius și a episcopilor li s-a alăturat o parte a episcopilor care nu dorea nicio schimbare în starea internă și politica bisericească Pentru a evita vărsarea de sânge și măsurile extreme, Irina a decis să întrerupă Consiliul și să aștepte această revoltă a partidului iconoclast Cu toate acestea, în anul următor, împărăteasa a decis să înceapă din nou pregătirea pentru întâlniri Anterior, s-a făcut munca necesară pentru a scoate din capitală toți cei care au zădărnicit încercarea anterioară a Consiliului: aceasta a vizat în principal reprezentanți ai - - II Biserica si Statul Crestin misiuni, care, sub pretextul amenințării arabe, au fost redistribuite în Asia Mică, iar apoi trimise la plecare, răsplătite cu un salariu generos Locul de desfășurare a fost mutat la Niceea, orașul legendar al Primului Sinod Ecumenic, care, pe de o parte, era situat lângă Constantinopol, iar pe de altă parte, era departe de agitația capitalei și de viața publică a marelui oraș La Sinod au fost prezenți aceiași legați papali - atât Petru, cât și reprezentanți ai Bisericii Răsăritene Ioan și Toma, (!) Monahi (un număr fără precedent de monahi pentru Sinoade) Numărul total al celor care stăteau a variat și, conform cronicarilor, era în medie de de persoane, ceea ce era important pentru partea ortodoxă: numărul celor prezenți ar fi trebuit să fie mai mare decât la catedrala iconoclastă din Așa se explică prezența unei astfel de mari grup de călugări la Sinod Konstantin și Irina au participat doar la ședința finală, care a avut loc la Constantinopol, iar Tarasy a fost președinte la toate întâlnirile Cursul Consiliului era controlat de reprezentanții imperiali, dar aceștia nu trebuiau să exercite nicio influență sau presiune, întrucât patriarhul, care fusese de curând funcționar, conducea cu pricepere întreaga procedură În primul rând, la Conciliu s-au citit fragmente din scrisorile Papei Adrian către Irene și Tarasius, în care pontiful și-a exprimat blând, dar persistent nemulțumirea față de faptul că Patriarhii Constantinopolului poartă titlul de "ecumenic", care se presupune că ar trebui se aplică exclusiv moştenitorului scaunului de ap Petru Papa și-a exprimat și nemulțumirea față de anexarea Iliricului și a Italiei de Sud efectuată de Leon al III-lea, precum și de circumstanța jenantă că Tarasius a fost făcut patriarh necanonic, imediat din gradul laic În general, mesajele exprimau o mare speranță pentru restabilirea cinstirii icoanelor Consiliul a examinat apoi mărturiile Sf părinți în favoarea cinstirii icoanelor, inclusiv mărturia Patriarhului Herman, care apare în actele Sinodului ca creator al teologiei ortodoxe a icoanei La cea de-a șasea ședință a fost citită și condamnată definiția credinței conciliului iconoclast din Separat, a fost luată în considerare problema acceptării în comuniune a episcopilor vinovați: cei care au participat la conciliul din și cei care au perturbat ținerea Sinodul din Tarasius a prezentat la examinarea cazului a episcopi iconoclaști și, din motive de economie bisericească (abatere forțată de la sensul strict al canoanelor), a propus să-i accepte în comuniune - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) dintre toate - inclusiv principalul inspirator ideologic al Catedralei Hierian, Grigore de Neocezareea - "în rangul existent" În timpul celei de-a șaptea întâlniri, părinții Sinodului au întocmit crezul final (oros) pe icoane S-a spus că cinstirea icoanelor este o tradiție străveche a Bisericii, că icoanele sunt un element integral al tradiției Credincioșii, privind imaginea, urcă cu sufletul la prototip și, închinându-se la icoană, exprimă venerarea ipostasului celui înfățișat pe ea Astfel, părinții Sinodului, în frunte cu Patriarhul Tarasius, au repetat de fapt ideile lui Herman, fără a se referi la moștenirea Sf Ioan Damaschinul, deși justificarea sa teologică pentru cultul icoanelor era mai profundă Damaschinul este menționat în Fapte doar ca un luptător împotriva iconoclasmului, a cărui lucrare este demnă de laudă La sfârșitul întâlnirii, patriarhii iconoclaști Anastassy, Konstantin și Nikita au fost anatematizați Sinodul s-a ținut într-un timp foarte scurt și literalmente la o lună după ce deschiderea a fost încheiată solemn la Constantinopol prin cea de-a opta întâlnire Definiția sa a credinței nu dezvăluie pe deplin învățătura Bisericii despre icoane Cert este că această doctrină la acea vreme nu a fost pe deplin înțeleasă și nu a primit o formulare teologică general acceptată Venerarea icoanelor a început să revină treptat la practica vie a Bisericii, dar a fost nevoie de ceva mai mult timp pentru a înțelege ce sa întâmplat și chiar o revenire temporară la iconoclasm înainte ca Biserica să își formuleze pe deplin atitudinea față de icoane Relațiile dintre Biserică și Stat după Sinodul VII Ecumenic "Schisma Michiană" (K A Maksimovici) Regența împărătesei Irene sub împăratul legitim Constantin al VI-lea a fost favorabilă Bisericii, dar foarte nefericită pentru stat Marele calif arab Harun al-Rashid, după o serie de bătălii reușite cu bizantinii, a forțat Constantinopolul să plătească tribut În , ca urmare a unei rebeliuni a armatei, Irina și Stavraky au fost înlăturați de la putere, iar maturul Constantin al VI-lea a preluat tronul Fiind o persoană fără valoare și un conducător complet incapabil, în curând împărtășește din nou puterea cu o mamă inteligentă și ambițioasă ( ) După cum a arătat timpul, aceasta a fost greșeala lui fatală Începutul "Schismei Michian" În , Constantin a divorțat brusc de soția sa neiubită Maria (pe care a fost forțat să se căsătorească la ordinele directe ale mamei sale) și a început să trăiască deschis cu slujnica ei Theodota, care până atunci era de mult cu - - II Biserica si Statul Crestin împărat într-o relație amoroasă Acest eveniment a devenit cea mai mare ispită pentru întreg statul și a marcat începutul unei schisme severe în Biserica din Constantinopol Această schismă a primit numele caracteristic "schismă Michiană" (din grecescul tsoiheia "adulter") Cert este că căsătoria imperială în condițiile "ortodoxiei politice" nu putea fi încheiată decât în conformitate cu canoanele bisericești Plecarea cu o soție în viață pentru o altă femeie a fost condamnată de canoane ca o conviețuire risipitoare, necesitând o încetare imediată cu pocăință ulterioară Cu toate acestea, toate apelurile de a se întoarce la soția lui au fost respinse de împărat Singurul lucru rămas era să dai aspectul unei căsătorii legale actului tău păcătos Potrivit "Eglogului" lui Leon și Constantin (II, ), divorțul de soți era permis dacă unul dintre ei complotează împotriva vieții celuilalt Încercând să găsească măcar o justificare pentru actul său, Constantin și-a acuzat soția Maria că a încercat să-l otrăvească Cu toate acestea, această calomnie naivă nu a avut niciun efect - la urma urmei, toată lumea știa că împăratul i-a fost de multă vreme infidel soției sale cu Teodota și, în mod clar, nu a făcut acest lucru de frica de otrăvire Întrucât Patriarhul Tarasios a refuzat să binecuvânteze unirea adulteră dintre Constantin al VI-lea și Teodota, ispravnicul și presbiterul Marii Biserici, Sf Sofia pe nume Iosif A acceptat de bunăvoie să-i placă împăratului, chiar în defavoarea canoanelor bisericești Patriarhul Tarasius i-a interzis imediat lui Iosif să slujească, dar apoi a restabilit comuniunea bisericească cu el, cedând presiunii împăratului (la urma urmei, el, nici mai mult, nici mai puțin, a amenințat că va relua iconoclasmul!) Din acel moment a început o schismă în Biserica din Constantinopol, iniţiată de fanotici ai evlaviei, adepţi stricti ai canoanelor bisericeşti În această mișcare împotriva căsătoriei adultere, starețul mănăstirii Sakkudion din Bitinia Platon și nepotul său, rezident al aceleiași mănăstiri Teodor, viitorul Sf Teodor Studitul ( - ) Pentru aceasta, a fost trimis la primul (dar, din păcate, nu ultimul) exil în orașul Salonic După cum vom vedea mai jos, ecourile "schismei lui Michian" vor umbri viața bisericească din Constantinopol timp de aproape jumătate de secol În urma acestor evenimente, autoritatea lui Constantin al VI-lea în capitală și în stat, deja foarte scăzută, a fost și mai zguduită Nepopularitatea tot mai mare a împăratului în rândul poporului și al trupelor a dus la răsturnarea acestuia ca urmare a unei conspirații de palat condusă de Irina - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Sentimentele materne nu au putut învinge nevoia statului de a asigura puterea nou dobândită cu orice preț, iar la august , la vârsta de de ani, Constantin, din ordinul mamei sale, a fost orbit și trimis în exil, unde a murit un câțiva ani mai târziu Irina a devenit un conducător autocrat, iar credinciosul ei consilier Stavraky s-a dovedit din nou a fi alături de ea Platon și Teodor din Sakkudion s-au întors imediat din exil și au reluat comuniunea cu Tarasius Acesta din urmă, la rândul său, l-a detronat din nou pe presbiterul Iosif În anul , în bazilica romană Sf Papa lui Petru Leon al III-lea ( - ) l-a încoronat pe Carol cel Mare ca noul împărat al Imperiului Roman reînviat Astfel, de fapt, s-a creat în Occident un imperiu creștin, o alternativă la Bizanț, iar papalitatea s-a arătat ca o forță, dacă nu ostilă, atunci cel puțin cu totul străină de interesele bizantine Cu toate acestea, elita bizantină nu a tolerat multă vreme o femeie la putere, deși una inteligentă și cu autoritate În , ca urmare a unei lovituri de stat, Irina a fost înlăturată, iar în locul ei a fost numit trezorierul de stat (logofet genika) Nikephoros I ( - ) În conformitate cu obiceiul statului, noul împărat a fost binecuvântat de Patriarhul Tarasius Potrivit ideilor juridice romane, moștenite pe deplin de Bizanț, femeile, datorită "frivolității" lor (latină levitas animi), nu aveau dreptul de a ocupa funcții publice, cu atât mai puțin de a fi împărătese suverane Prin urmare, ori de câte ori imperiul se găsea fără un împărat cu o împărăteasă în viață, aceasta din urmă se grăbea să se căsătorească pentru a da statului un conducător legitim de sex masculin Cu toate acestea, după depunerea și orbirea propriului ei fiu, Irene a reușit să domnească singură timp de aproximativ cinci ani ( - ) Este posibil ca motivul înlăturării ei forțate să fi fost refuzul conducătorului ambițios de a-și lua un soț Irina a fost exilată la pr Lesbos, unde a murit un an mai târziu în sărăcie și obscuritate deplină Atât de necinstit s-a încheiat dinastia imperială Isauriană, care a avut un început atât de mare și glorios Noul împărat s-a arătat a fi un conducător foarte energic A pus lucrurile în ordine în bulversarea finanțelor statului (inclusiv în detrimentul proprietății bisericești) După moartea Sfântului Tarasius în , secretarul imperial (asikrit) Sf Nikephoros I ( - ) Pentru a doua oară consecutiv, numirea unui patriarh laic a stârnit un protest furibund din partea monahilor Noul patriarh, la îndrumarea împăratului, a acceptat din nou în comuniune - - II Biserica si Statul Crestin preotul Iosif, călăuzit de considerentele economiei bisericești Această decizie a fost opusă de fratele Rev Teodor arhiepiscopul Studite, Iosif de Salonic și Teodor însuși, care până atunci se mutase în capitală și restaurase mănăstirea dărăpănată Studite Sinodul bisericesc, ținut sub conducerea patriarhului Nicefor în ianuarie , a aprobat admisibilitatea economiei bisericești pentru persoanele împăratului și patriarhului, i-a condamnat pe toți cei care nu erau de acord cu această hotărâre și a redus șeful mitropoliei tesalonicene, Iosif , către presbiter Neclintiții călugări studiți au intrat în opoziție față de soborul "adulter", așa cum îl numeau ei, și au fost supuși diferitelor pedepse "Schisma Michiană" nu s-a potolit V imp Nicephorus a murit într-o campanie militară împotriva hanului bulgar Krum În aceeași campanie, fiul și moștenitorul său Stavraky a fost grav rănit și a murit câteva luni mai târziu După Stavraky, ginerele său bun și evlavios, dar complet slab de voință, Mihai I Rangave ( - ) a domnit pentru o perioadă scurtă de timp Mihai a recunoscut titlul de împărat pentru Carol cel Mare, totuși, în raport cu împăratul lor, bizantinii de atunci încep să folosească titlul de "împărat al romanilor" (adică al romanilor) Astfel, s-a stabilit o ierarhie a imperiilor - Bizanțul a fost recunoscut drept succesorul legitim al Imperiului Roman, în timp ce statul franc era pur și simplu un imperiu al francilor, ceea ce înseamnă că ocupa un nivel inferior în această ierarhie Mihai a ordonat depunerea presbiterului Iosif și restabilirea comuniunii cu Studiții Autoritatea monahilor inflexibili ai Mănăstirii Studion și, mai ales, conducătorul lor Teodor, a atins punctul culminant Mai târziu, Rev Teodor Studitul a folosit din plin această autoritate în lupta împotriva noii generații de iconoclaști Cu toate acestea, încrederea nesăbuită în studenți a avut consecințele ei negative Deci, a fost sub influența Sf Theodora imp Mihai I a decis să continue războiul cu bulgarii, care s-a încheiat în cu un dezastru militar în apropiere de Adrianopol După aceea, incapacitatea împăratului de a guverna țara a devenit evidentă pentru toată lumea, iar pe tronul bizantin a domnit un nou împărat iconoclast, Leon al V-lea Armenul A doua perioadă a ereziei iconoclaste ( - ) (S V Zaplatnikov) Reînvierea iconoclasmului la începutul secolului al IX-lea nu are legătură cu nicio circumstanță nouă, idei teologice sau sarcini de stat Baza ideologică a așa-numitelor "auto- - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) iconoclasm excitat" erau loialitatea față de tradiție și dorința de a reveni la vremurile glorioase ale isaurienilor, când imperiul a insuflat frică vecinilor săi, ordinea și prosperitatea domneau în stat, iar puterea împăraților iconoclaști ai dinastiei isauriene s-a încheiat doar cu moartea lor Stăpânirea iconodulilor, în schimb, nu a fost stabilă, ei fiind răsturnați unul câte unul de rivali în lupta pentru putere Din acest motiv imp Leon al V-lea Armenul ( - ) la scurt timp după urcarea sa a început să se poziționeze ca iconoclast și continuator al tradițiilor "glorioase" ale împăraților dinastiei isauriene Primii săi pași împotriva icoanelor amintesc de acțiunile lui Leon al III-lea, care a cerut ca icoanele joase să fie plasate cât mai sus posibil Singura diferență era că isaurianul nu permitea venerarea imaginilor, în timp ce armeanul pretindea că a ferit icoanele de la profanare În aceste vremuri grele pentru Biserică, Sf Teodor Studitul și Patriarhul Nicefor / s-au unit în fața unui dușman puternic și puternic și au participat împreună la o dezbatere teologică aranjată la curte de împărat Potrivit versiunii oficiale, scopul disputei a fost acela de a afla de ce ar trebui să fie venerate icoanele Principalul adversar al iconodulilor a fost savantul teolog și viitor patriarh Ioan Grammaticus, care, special pentru dezbatere, a făcut o selecție de citate patristice împotriva icoanelor Ca urmare a entuziasmului pe care împăratul Leu a început să o creeze în jurul icoanelor, celebra imagine de deasupra Porților de Aramă a fost doborâtă cu pietre, iar acest caz servește drept punct de plecare pentru a doua perioadă În , Leu a ordonat să fie agățate icoanele, explicând acest lucru Patriarhului Nicefor prin ura oamenilor de rând față de imaginile sfinte Împăratul i-a oferit lui Nicefor să-i convingă pe oameni să se închine la icoane, iar în cazul unui rezultat de succes, el a promis că va lăsa icoanele la locul lor și nu va interfera cu venerarea lor Nicefor s-a trezit într-o poziție dificilă - până la urmă, Leon nu și-a declarat în mod deschis iconoclasmul, ci a pus viitorul Bisericii în dependență directă dacă patriarhul ar putea dovedi necesitatea și legitimitatea cultului icoanelor Nicefor, recunoscând o capcană întinsă cu viclenie, a abandonat această misiune dubioasă, al cărei probabil eșec i-ar fi oferit împăratului ocazia de a persecuta icoanele, transferând întreaga responsabilitate asupra patriarhului Ca răzbunare pentru anul , Leu a cerut patriarhului diverse rapoarte financiare și economice, apoi l-a chemat la o instanță formată din episcopi iconoclaști Nikifor, având în vedere o astfel de relație - - II Biserica si Statul Crestin jignitor, a renuntat la patriarhie Iar Teodor Studitul a hotărât un demers deschis și în ziua de Duminica Floriilor a aranjat cu frații și enoriașii o procesiune religioasă pe străzile orașului cu icoane Actul lui Theodore a fost foarte îndrăzneț, dar doar l-a înfuriat și mai mult pe Leo O săptămână mai târziu, în locul lui Nicefor, un reprezentant al familiei nobile de curte Teodot I Melisin ( - ) a fost ridicat pe tronul patriarhal, iar Nicefor și Sf Teodor Studite trimis în exil La scurt timp după aceea, Leu a convocat un al doilea conciliu iconoclast, care a avut loc în biserica Sf Sofia la sfârșitul anului Actele consiliului arată clar ce a fost mișcarea iconoclastă în a doua fază a dezvoltării ei La conciliu nu a existat o discuție teologică serioasă, s-au comis încălcări grave de procedură, iar episcopii și primii ierarhi ortodocși au fost bătuți Drept urmare, consiliul a hotărât că restabilește crezul Sinodului Ierian din și respinge hotărârile Sinodului din În același timp, Sinodul din nu a fost recunoscut ca fiind ecumenic Toți episcopii disidenzi au fost siliți să semneze actele, iar cei mai încăpățânați au fost trimiși în exil Teodor Studitul nu numai că nu a semnat actele, dar a transmis și un mesaj de acuzare către catedrală, pentru care a fost arestat, pedepsit cu bice din tendințele de bou și trimis la închisoare De acolo, deși a fost chinuit de foame, a continuat să denunțe episcopii înspăimântați și să cheme credincioșii la perseverență Oros doctrinal al catedralei din avea un caracter destul de compromis În loc de o respingere completă a icoanelor, a căror contemplare poate conduce o persoană la gânduri monofizite sau nestoriene, așa cum a învățat Catedrala din Hieria, iconoclaștii "noului val" văd un anumit beneficiu în icoane și singurul lucru pe care îl impun o interdicție pe icoane se află închinarea lor de cult, care se manifesta în mod vizibil prin aprinderea lumânărilor și a arcurilor în fața lor Mai mult, oros notează admisibilitatea utilizării icoanelor ca "Scripturi vizibile", despre care au vorbit deja Patriarhul Herman și Sf Ioan Damaschinul Pe deasupra, noii iconoclaști nu au dezvoltat în niciun fel tema închinării moaștelor Cu toate acestea, în ciuda înmuierii postulatelor lor teoretice, în practică, măsurile represive ale iconoclaștilor de mai târziu împotriva iconodulilor s-au dovedit a fi și mai dure decât cele ale predecesorilor lor După ce a primit o binecuvântare a bisericii de la catedrală, Leul a lansat o persecuție fără precedent a susținătorilor cinstirii icoanelor A creat o rețea largă de agenți și informatori care trebuiau să raporteze - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) pentru a cruța orice afirmație sau acțiune împotriva politicii iconoclaste a împăratului, a rescris acele locuri din cărțile liturgice în care s-a menționat cumva venerarea imaginilor, a ordonat confiscarea cărților cu idei iconoclaste și recompilări manuale pentru școli în spirit iconoclast În această perioadă au suferit mulți mireni și călugări, care au fost biciuiți, întemnițați, înfometați și exilați în locuri grele de exil Nici măcar acțiunile de succes în politica externă nu au putut atenua impresia de cruzime față de propriii supuși, iar în ziua de Crăciun , Leon al V-lea a căzut victima unei conspirații (a fost ucis la rugăciune în altarul bisericii) Tronul imperial a fost ocupat de strategul Mihai, un prieten apropiat al lui Leon al V-lea și organizatorul asasinarii acestuia, care a devenit fondatorul dinastiei amoriene a Cezarilor bizantini (numit după orașul Amorius din Asia Mică) Noul împărat Mihail al II-lea ( - ), supranumit Travl (din grecescul trosіAbd "legat cu limba"), nu a justificat speranțele nici iconoclaștilor, nici iconodulilor Amnistia episcopilor exilați și arestați, întoarcerea lui Teodor Studitul și a lui Nicefor din exil nu au fost susținute de acțiuni concrete împotriva iconoclaștilor Aceștia din urmă au fost dezamăgiți de lipsa sprijinului activ din partea împăratului, deși acesta a declarat că nu s-a închinat niciodată la icoane, iar la începutul domniei l-a numit patriarh pe iconoclastul Antonie I ( - ) Astfel, Mihai al II-lea a urmat exemplul lui Leon al IV-lea și nu a oferit avantaje niciunei părți Într-o astfel de atmosferă, vrăjmășia dintre ei și-a pierdut ascuțimea Sub Mihai, mărturisitorii Teodor Studitul ( ) și fostul patriarh Nikefor I ( ) au murit în pace La începutul domniei sale, Mihai al II-lea a trebuit să lupte cu cea mai periculoasă răscoală a lui Toma Slavul, care a cuprins Asia Mică și Balcanii ( - ) Toma s-a pozat în iconodul și a încercat astfel să profite de ura poporului împotriva iconoclaștilor Cu toate acestea, bulgarii, conduși de hanul Omurtag, au luat partea lui Leo, după care Thomas a fost învins și executat Pentru situația bisericească din acea vreme, este foarte caracteristic faptul că Patriarhul Antiohiei - contrar tuturor tradițiilor și bunului simț - l-a încoronat împărat pe Toma, ceea ce nu s-ar putea întâmpla fără instrucțiunile directe ale califului arab Astfel, Patriarhul Antiohiei a acționat ca un instrument tăcut al politicii antibizantine a Califatului Deci odată cu plecarea Romei și a Bisericilor Răsăritene de sub puterea împăraților bizantini, finalul - - II Biserica si Statul Crestin dar sistemul "pentarhiei" s-a prăbușit și Biserica din Constantinopol a rămas de fapt singura patriarhie a imperiului Mihail a încercat să restabilească comuniunea cu Biserica Romană pe baza unei formule de compromis propusă de împăratul franc Ludovic cel Cuvios, potrivit căreia icoanele pot fi plasate în biserici, dar nu pot fi venerate Cu toate acestea, negocierile au ajuns la nimic Fiul lui Mihai, Teofil ( - ), a ocupat tronul imperial după moartea tatălui său în Prin primul său decret, el a ordonat executarea ucigașilor lui Leon al V-lea Armenul, în ciuda faptului că criminalii erau complici a tatălui său Acest act îl caracterizează pe deplin pe Teofil, care a fost o persoană foarte evlavioasă și nu a tolerat profanarea altarului bisericii prin omucidere Pe de altă parte, execuția infractorilor a arătat că era capabil de măsuri decisive și dure de constrângere de stat Profesorul lui Teofil a fost teologul iconoclast John Grammatik, deja cunoscut de noi, care a participat la sinodul din Prin urmare, Teofil a fost crescut în tradiții iconoclaste stricte Apropo, ca și profesorul său John, a apreciat foarte mult arta arabă și a fost un admirator al celebrului înțelept calif Harun ar-Rashid ( - ) Când patriarhii răsăriteni i-au trimis lui Teofil un mesaj de salut cerându-i să returneze cinstirea icoanelor către Biserică, împăratul a fost furios și a luat această cerere ca pe o insultă El a început să perceapă închinarea la icoane ca o înjosire și chiar o insultă la adresa sfințeniei lui Dumnezeu Adesea pe imaginile sfinților venerați se afla o inscripție dytos * ("sfânt") greacă, care, potrivit lui Teofil, se putea referi doar la Zeitate Călăuzit de această considerație și de vechiul principiu iconoclast al curățării credinței de prejudecățile păgâne, împăratul a început persecuția împotriva icoanelor, pictorilor de icoane și călugărilor A luat din tradiția iconoclastă doar parametrii luptei care i-au fost cele mai benefice: a distrus și a interzis icoanele, a chinuit și executat pictori de icoane, lăsându-i în viață doar pe cei care au acceptat să dezonoreze icoanele, a alungat călugării din orașe în deșerturi și i-a luat mănăstiri în favoarea statului În același timp, împăratul a cinstit cu evlavie moaștele sfinților și a Maicii Domnului Mai mult, era cunoscut ca un compozitor nobil Dându-și seama că oamenii bisericii au nevoie de obiecte materiale de cult, Teofil a ales o variantă moderată a politicii iconoclaste În , el a ridicat la tronul patriarhal pe profesorul său Ioan al VII-lea Gramatician ( - ), care a adunat imediat asemănarea unei catedrale, - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ), condamnând închinarea la icoane și a tuturor închinătorilor de icoane din trecut și din prezent În timpul persecuției lui Teofil, care, pentru a-i demasca pe iconodul, chiar i-a înzestrat pe vameși cu funcții de interogatori, au avut de suferit un mare număr de pictori de icoane și călugări, printre care și iconograful (pictorul de icoane) Lazăr, care a pictat icoana a Mântuitorului peste Porțile de Aramă după restaurarea Ortodoxiei și a călugărilor-mărturisitori Teodor și Teofan Înscris, care, în timpul unei dispute cu Teofil, l-au condamnat pentru denaturarea textelor Sf Scripturi Împăratul rușinat a poruncit să sculpteze pe fețele lor jamburi jurătoare compuse de el împotriva icoanelor Cu toate acestea, indiferent cât de mult au încercat Teofil și Ioan Gramaticul, iconoclasmul a supraviețuit constant, deoarece nevoia Bisericii de imagini de cult era irezistibilă Venerarea icoanelor a pătruns din ce în ce mai adânc în cercurile clericale și de curte, până când a ajuns în cele din urmă la familia imperială Soția împăratului, Sfânta Teodora, și soacra lui Theoktist, în secret de la Teofil, au păstrat tradiția cinstirii icoanelor și și-au crescut fiicele în ea Împăratul a auzit zvonuri despre mentalitatea soției sale și a mamei sale - chiar a ordonat ca bunica să fie îndepărtată de la creșterea copiilor ei În , lui Teofil i s-a născut mult așteptatul fiu Mihai (viitorul împărat Mihail al III-lea), dar în curând împăratul s-a îmbolnăvit grav și, înainte de moartea sa, i-a cerut soției să susțină iconoclasmul și să nu alunge patriarhul Ioan Teofil a murit în Cu toate acestea, la mai puțin de o lună și jumătate de la moartea sa, în calitate de consiliu temporar sub conducerea minorului Mihai, sub conducerea Teodorei, a început să discute despre proiectul restabilirii venerației icoanelor Acest consiliu a inclus logotetul Theoktist, precum și pe fratele Teodorei, Patrician Varda, și pe unchiul Teodorei, Manuel După o oarecare ezitare, consiliul a decis în unanimitate să pună capăt persecuției iconoclaste Cu toate acestea, a fost necesară mai întâi schimbarea patriarhului, deoarece Ioan Grammaticus nu dorea, din cauza convingerilor sale iconoclaste, să participe la planurile Teodorei Pe de altă parte, Theodora nu a vrut să condamne amintirea defunctului ei soț sincer iubit, așa cum făcuse Irina la vremea ei Drept urmare, John a fost detronat după o poveste întunecată cu un atentat asupra vieții sale, care, în realitate, s-a dovedit a fi înființată de John însuși, după care fostul patriarh a fost îndepărtat în dizgrație din averea familiei sale ca o sinucidere eșuată Scaunul patriarhal era ocupat de un adorator de icoană - - II Biserica si Statul Crestin Mărturisitorul Metodie I ( - ), care la un moment dat a suferit exil și s-a refugiat la Roma În ceea ce îl privește pe regretatul împărat, Teodora a elaborat un plan de reabilitare postumă a lui Teofil, a cărui justificare a pus-o ca condiție pentru restabilirea venerației icoanelor Patriarhul Metodie a acceptat cu mare dificultate o asemenea acțiune ilegală, mai ales că mulți clerici ortodocși erau extrem de nemulțumiți de politicile lui Teofil, iar unii, precum patriarhul însuși, au suferit în timpul persecuției sale asupra icoanelor Din inițiativa Teodorei, s-a inventat o poveste despre pocăința pe patul de moarte a lui Teofil și sărutul icoanei, precum și dispariția miraculoasă a numelui său de pe lista iconoclaștilor anatematizați Drept urmare, Teofil a fost iertat postum, iar Metodie a adunat un Sinod, la care Ortodoxia a fost restaurată, toate sinoadele iconoclaste au fost condamnate, iar Sinodul de la Niceea din a fost recunoscut ca legal și ecumenic În plus, Metodie a actualizat componența ierarhiei bisericești, înlocuind episcopia și clerul iconoclast cu episcopi și preoți ortodocși (cf Metoda Vita, A, D- A și o serie de alte surse) La martie , în prima duminică a Postului Mare, la Constantinopol a avut loc o procesiune religioasă solemnă cu icoane, la care au participat familia imperială, tot clerul mitropolitan, monahii și mulți oameni de rând, defilând cu lumânări aprinse Procesiunea a început și s-a încheiat la St Sofia, unde s-a slujit o liturghie solemnă Această zi a fost stabilită pentru a fi celebrată anual ca sărbătoarea Triumfului Ortodoxiei Venerarea icoanelor a fost în cele din urmă restaurată și consemnată într-un text special - Sinodikonul pentru Săptămâna Ortodoxiei, care s-a răspândit apoi în rândul popoarelor ortodoxe Întrebări de securitate pe această temă / Care au fost premisele teologice pentru apariția iconoclasmului în Bizanț? Ce obiective și-a propus împăratul Leon al III-lea în opusul venerației de cult a icoanelor? Ce statute referitoare la Biserică erau cuprinse în Egloga lui Leon al III-lea? Leon al III-lea a urmat principiile "ortodoxiei politice"? Care au fost motivele "schismei lui Michian"? Care a fost diferența teologică dintre "al doilea iconoclasm" și "primul iconoclasm"? Cum a avut loc restaurarea Ortodoxiei? Care a fost rolul puterii de stat în acest eveniment cel mai important pentru Biserică? - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Literatură suplimentară pe această temă Andreev I Herman și Tarasius, Patriarhii Constantinopolului Sergiev Posad, Asmus V , prot , Kuzenkov P V , Tsypin V , prot Sinodul VII Ecumenic // PE T IX M , S - Afinogenov D E German I, Sf // PE T XI S - Afinogenov D E Patriarhia Constantinopolului și criza iconoclastică din Bizanț ( - ) M , Baranov V A Iconoclasm // PE T XXII M , S - Zheltov M S , Popov I O Antimins C PE T II M , S - Krivushin I V IMPERIUL BIZANTIN Epoca disputelor iconoclaste ( - ) C PE T VIII M , S - Sidorov A I Epistola lui Eusebiu de Cezareea către Constanța (Despre originile ideologice ale iconoclasmului) // VV T S - Heavy A Legile împăraţilor bizantini în raport cu Biserica de după Iustinian M , S - , - , , - , - , , - ("Eglog", legile lui Leo GV și Constantin VI, legea Irinei) Cekalova A A , Mihailov P B Arkady, imp // PE T III M , S - Concluzie (KA Maksimovici) Așadar, am urmărit evoluția relațiilor dintre biserică și stat de-a lungul a peste de ani de istorie a bisericii - de la Constantin cel Mare până la ultimul împărat iconoclast Teofil În acest timp, au fost elaborate reguli pentru coexistența și cooperarea optimă între două instituții publice atât de diferite în exterior Cu toate acestea, cu toată diferența lor, Biserica și statul aveau o asemănare fundamentală - fiecare dintre aceste instituții și-a ridicat originea puterii supreme a Unicului Dumnezeu În același timp, statul romano-bizantin a păstrat o serie de tradiții politice antice, încă păgâne de origine - în special, aprobarea noului împărat de către armată, senat și popor Abia la ceva timp după Constantin, Biserica este inclusă în numărul lor Cu toate acestea, sancțiunea ecleziastică a puterii imperiale în această perioadă nu a fost niciodată decisivă, întrucât Biserica a fost personificată de patriarhii celor mai importante scaune imperiale, asupra cărora împăratul avea jurisdicție supremă Din acest motiv, nu au fost probleme cu recunoașterea bisericii în Bizanț, dar - - II Biserica si Statul Crestin primul împărat - la urma urmei, după ce au fost aleși în regat de popor și de armată, patriarhii nu au avut de ales decât să le urmeze exemplul În rest, au fost pur și simplu destituiți, iar alții, mai îngăduitori, au fost puși în locul lor Din punct de vedere administrativ și juridic, Biserica a fost doar una dintre multele entități juridice - corporații (deși cele mai autoritare din stat) și ca atare era complet subordonată legislației statului și, mai ales, împăratului ca izvor al întregii legalități Din cauza unei asemenea situaţii juridice, când împăratul stătea efectiv deasupra Bisericii, fiind supremul ei cap pământesc, relaţiile dintre Biserică şi stat din Bizanţ nu pot fi considerate o uniune egală (vezi diagrama de la p ) Biserica nu se putea amesteca în treburile administrației statului, în timp ce împăratul putea și era obligat să controleze Biserica în termeni administrativi Împăratul, ca păzitor al unității bisericești și al dreptei credințe, a confirmat pozițiile celor mai înalți ierarhi ai Bisericii - mitropoliți, inclusiv episcopi ai principalelor departamente (mai târziu patriarhii) Stăpânirea împăraților asupra Bisericii a avut consecințe foarte ambigue pentru Biserica însăși Pe de o parte, lupta împăraților împotriva iudaismului, păgânismului și sectelor gnostice a adus anumite rezultate și cu siguranță a beneficiat Bisericii În același timp, deja în vremea lui Teodosie I, se observă o trăsătură a politicii bisericești de stat, caracteristică tuturor dezvoltării ulterioare, moștenită de la imperiul păgân cu cultul său de stat Și anume, Biserica "catolică" se bucura de patronajul statului, în timp ce toți cei care nu îi aparțineau erau supuși înfrângerii în drepturi civile Cu alte cuvinte, ei nu au fost percepuți de stat ca cetățeni cu drepturi depline Astfel, deja sub Teodosie, Biserica "catolică" a început să se identifice cu statul și invers În ceea ce privește o astfel de direcție a politicii interne precum lupta împotriva ereziilor în interiorul Bisericii, rezultatul acestei lupte nu a fost atât de pozitiv, deoarece mulți împărați au devenit fără să vrea conducătorii concepțiilor eretice în Biserică și în stat, și chiar în deciziile Sinoadele ecumenice nu erau pentru ei (poate, cu excepția lui Constantin cel Mare) adevărul suprem În condițiile "ortodoxiei politice" în curs de dezvoltare, împăratul s-a plasat deasupra oricărei instituții bisericești, fără a exclude Sinodul Ecumenic Pe de altă parte, este necesar să se țină cont de poziția externă a imperiului în această perioadă Mereu a fost extrem de - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) a fost complexă, adesea catastrofală În aceste condiții, era imposibil să ne așteptăm la moliciune și toleranță față de orice disidență din partea autorităților Viața însăși necesita măsuri dure pentru a uni statul cu orice preț, chiar și cu prețul represiunii Dar disponibilitatea de a face compromisuri, dacă nu exista altă cale de ieșire, era și în arsenalul statului Împărații bizantini, începând cu Zenon, cochetau constant cu monofiziții - nu pentru că ei înșiși ar fi eretici, ci pentru că Estul monofizit nu putea fi câștigat de partea sa prin alte mijloace (represive) din cauza apropierii unui inamic extern Acest lucru este confirmat de istoria dezacordurilor dintre biserică și stat în legătură cu erezia monotelismului Condițiile prealabile și temeiurile teoretice ale disputelor despre icoane au fost diferite Iconoclasmul ca ansamblu de vederi teoretice asupra problemei cultului icoanelor și-a luat naștere în sânul Bisericii și nu a influențat inițial politica bisericii de stat Cu toate acestea, sub Leon al III-lea, acest concept a fost asimilat de împărat și a devenit baza persecuției icoanelor de către puterea statului Astfel, încă o dată (după Constanțiu al II-lea, Teodosie al II-lea, Anastasie, Heraclius și Constant al II-lea), împărații, slujitorii și vicarii "credincioși" ai lui Hristos pe pământ au deviat în erezie Sistemul bizantin al "ortodoxiei politice", care s-a format în cele din urmă sub Justinian, a jucat un rol negativ în acest proces, deoarece în acest sistem Biserica nu avea dreptul legal de a obiecta împotriva împăratului - la urma urmei, aceasta însemna obiecții față de Hristos se Acele vremuri în care un episcop putea impune o penitență împăratului (precum Sfântul Ambrozie din Milano lui Teodosie cel Mare) s-au scufundat de mult în uitare Au trecut de mult vremurile în care împăratului, în calitate de laic, îi era interzis să intervină direct în disputele legate de dogmele credinței Acest principiu nu a fost pe deplin respectat deja la Sinodul IV Ecumenic din , iar pe vremea lui Iustinian împăratul a devenit un coautor cu drepturi depline al Bisericii în chestiuni dogmatice Totuși, din această dezvoltare a puterilor dogmatice ale împăratului a rezultat în mod necesar că orice erezie împărtășită de împărat trebuie, de asemenea, să devină, vrând-nevrând, lege pentru Biserică Neascultarea de această lege urma să fie pedepsită cu toată puterea puterii de stat Inutil să spun că împărații, încăpățânați în amăgirile lor, persecutând partea recalcitrantă a Bisericii, erau ferm convinși de dreptatea lor neschimbată, s-au străduit sincer pentru binele imperiului, dar în realitate nu au făcut decât să slăbească atât Biserica, cât și propriul lor stat Prin urmare, în secolele VIII și IX deosebit de distincte - - IL Biserica și statul creștin au început să ceară mediului ecleziastic ca împărații să se abțină de la amestecul în disputele dogmatice Totuși, în condițiile "ortodoxiei politice" aceste cerințe erau complet nerealiste Astfel, principalul dezavantaj al sistemului bizantin de "ortodoxie politică" în secolul VI - prima jumătate a secolului IX a avut loc o dispariție completă a contrabalansării bisericești față de autoritatea copleșitoare a puterii imperiale Ideea unei "simfonii" a preoției și a regatului, care era parte integrantă a conceptului de "ortodoxie politică", ar putea funcționa eficient doar dacă persoana care domnește era impecabil ortodoxă Dar de îndată ce împăratul a permis o îndepărtare de tradiția bisericească, acest sistem a început să se clatine, distrugând unitatea complexă, contradictorie a Bisericii și a statului Singura patriarhie eliberată de sub tutela vigilentă a împăraților bizantini prin forța împrejurărilor a fost tronul papal roman Pe parcursul întregii perioade considerate de peste de ani, de la începutul secolului al IV-lea până la mijlocul secolului al IX-lea Roma numai sub Papa Honorius / a cedat pentru o scurtă perioadă de timp atacului imperial și a recunoscut monotelismul În general, tronul Sf Petru a stat împotriva tuturor ereziilor cărora Constantinopolul a căzut victimă - arianism, nestorianism, monofizitism, monotelism, iconoclasm Autoritatea enormă a Scaunului Romei, rezultată din această imunitate la erezii, s-a manifestat pe deplin la Sinoadele al V-lea și al șaptelea ecumenice În concluzie, trebuie menționat că în această perioadă complexă și contradictorie, Biserica și statul au dobândit o vastă experiență atât de cooperare, cât și de conflict Ca urmare a unei analize profunde a evenimentelor care au avut loc prin eforturile ambelor părți, până la mijlocul secolului al IX-lea s-a instituit un sistem de interacţiune constructivă între stat şi Biserică Ca urmare a muncii mintale și administrative desfășurate, împărații bizantini, de regulă, nu au mai deviat la erezie (au existat mai multe excepții legate de recunoașterea Filioque-ului catolic la sfârșitul Bizanțului), iar Biserica nu a mai intrat în opoziţie faţă de puterea imperială Se poate spune că abia de atunci "simfonia" iustiniană a început în sfârşit să-şi găsească aplicarea în practica relaţiilor dintre biserică şi stat II Z Istoria instituțiilor și a cultului II a Evoluţia instituţiilor bisericeşti în secolele IV-IX Caracteristicile generale ale organizației bisericești (K A Maksimovici) În secolele IV-IX Structura ierarhică a Bisericii a continuat să se dezvolte și să devină mai complexă Mai sus (І З а) s-a spus deja că la începutul secolului II Parichiile creștine formează în cele din urmă o ierarhie pe trei niveluri (ierarhie) formată din episcopi, presbiteri și diaconi Cu toate acestea, dezvoltarea și complicarea constantă a funcțiilor liturgice și sociale ale Bisericii, precum și apariția în secolul al IV-lea monahismul a contribuit la apariția unor diviziuni suplimentare, auxiliare în această ierarhie Deja în perioada timpurie, pe lângă cler, Biserica avea un colectiv de clerici inferiori care nu aveau o demnitate sfântă - acesta includea cititori, cântăreți, ako-luf, portari, diaconițe, subdiaconi, exorciști Totodată, în gradul de diacon, apare și funcția onorifică de arhidiacon - cel mai autoritar și respectat asistent al episcopului, care avea dreptul să conducă chiar și o instanță în numele episcopului Postul de corepiscopat a apărut în episcopie (pentru parohiile rurale) Începând din secolul al IV-lea există o altă diferențiere în rândurile bisericești - în diaconat, arhidiaconii sunt numiți și protodiaconi, în prezbiteriu apare titlul onorific de protopresbiter (ambele nume au fost notate pentru prima dată la începutul secolului al V-lea), iar episcopii marilor centre bisericești primesc titlurile onorifice de mitropolit, arhiepiscop, exarh al eparhiei, papă, patriarh În principiu, rangul episcopal la acea vreme putea fi bine combinat cu rangul monahal (cf Nou Just VI și CXXIII), totuși, episcopii monahali erau de fapt o raritate Pentru episcopii din Occident și din Orient, celibatul era mai degrabă caracteristic - adică abținerea de la căsătorie fără a lua jurămintele monahale (cf lat caelebs, -ibis "singur") Slujba de arhidiacon a suferit o evoluție diferită în Orient și în Occident În Orient, arhidiaconii în secolul VI își pierd puterile administrative și judecătorești, păstrându-și doar funcțiile liturgice, în timp ce în Occident, dimpotrivă, instituția arhidiaconului s-a consolidat treptat și a atins cea mai înaltă dezvoltare în epoca lui Carol cel Mare (sfârșitul secolelor VIII - începutul secolelor IX) și secolele următoare Funcțiile corepiscopale din Est și Vest au fost, aparent, de asemenea diferite Dacă în Orient episcopii rurali aveau o relativă - - P Z Istoria instituțiilor și a cultului independența în conducerea comunităților lor, apoi în Occident până în secolul al VIII-lea Coreepiscopii au pierdut contactul cu parikia satului și au devenit asistenți ai episcopilor orașului, cărora aceștia din urmă le-au încredințat administrarea eparhiilor lor În statul francilor, regii puteau numi cori-piscopi - în acest caz, era posibil să se facă fără alegeri canonice și să-și pună poporul pe scaune episcopale vacante Prin urmare, în Occident până în secolul al IX-lea instituția corepiscopilor era susținută atât de autoritățile ecleziastice, cât și de autoritățile laice și era într-o mare putere În Orient, corepiscoapele au început să fie percepute foarte devreme nu ca asistenți, ci, dimpotrivă, ca un obstacol în calea episcopilor urbani care căutau să-și extindă puterea nu numai asupra orașelor, ci și în zonele rurale adiacente acestora Prin urmare, într-un număr de canoane ale Consiliilor Locale, puterile corepiscopilor sunt limitate (în special, nu puteau numi diaconi și preoți fără permisiunea episcopului orașului - cf Ankir ) În dreptul canonic, instituția corepiscopilor a fost deja desființată în secolul al IV-lea canoane ale Consiliilor Locale Sardic și Laodicea, dar corepiscoapele sunt menționate încă din secolul al VIII-lea în canoanele Sinodului al VII-lea Ecumenic După secolul VI în Orient şi după secolul IX în Occident urmele lor se pierd Instituția episcopiei a cunoscut și o evoluție diferită în Orient și în Occident În Orient, episcopul și-a păstrat o relativă independență față de autoritățile seculare, în timp ce în Occident, mai ales în timpul domniei lui Carol cel Mare și a Carolingienilor, există o dependență completă a episcopiei de împărat În Occident, clerul catedralei constituia un consiliu consultativ al episcopului - capitulum (capitulam) Membrii capitolului - preoți și diaconi - erau numiți canoane (canonici) Clerul catedralei de sub tronul papal roman a devenit colegiul cardinalilor (cardinali) În Orient, astfel de consilii nu au apărut sub episcopi - cel puțin nu au devenit o instituție specială a bisericii O ierarhie separată, diferită de ierarhia generală a posturilor bisericești, este dezvoltată de cea apărută în secolul al IV-lea şi a înflorit în secolele V-VII Monahismul bizantin (vezi mai jos) Astfel, din secolul al II-lea structura ierarhică a Bisericii, devenind treptat mai complexă, începe să semene cu structura administrativă complexă a statului După modelul statului, Biserica formează treptat un sistem de drept canonic și primește o împărțire administrativ-teritorială, repet în multe privințe - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) împărțirea generală a statului în eparhii și provincii Acest proces de "statizare" legală a Bisericii este finalizat prin darea de canoane bisericești în secolul al V-lea - prima jumătate a secolului al VI-lea statutul legilor statului Consacrarea unui episcop (S S Turkin) Unitatea teritorială a districtului mitropolitan bisericesc era episcopatul (greacă elyuholti), condus de episcop Episcopul avea putere spirituală, administrativă și judecătorească deplină în episcopie Numirea (consacrarea) unui episcop a fost împărțită în trei părți: alegerea, hirotonirea și numirea Principiile de bază pentru numirea unui episcop au fost deja formulate în canoanele Sf Apostoli și Canonul IV al Sinodului I Ecumenic Apoi au fost completate cu canoane ulterioare și nuvele bisericești ale împăraților Conform materialului canonic disponibil, este posibil să se reconstituie următoarea procedură pentru numirea unui episcop în secolele V-VIII După ce episcopatul a rămas vacant din cauza decesului episcopului, a refuzului acestuia de la scaun sau din cauza unei absențe nejustificate de mai mult de șase luni, clerul, primele persoane ale orașului și episcopii locali au determinat trei candidați pentru funcția de episcop local Un candidat putea fi cleric sau laic (dar nu călugăr!), nu convertit, trăind după principiile moralei creștine, necăsătorit (era permisă desfacerea căsătoriei prin înțelegere cu soția sa), având o calitate corespunzătoare învățământul bisericesc, nu în serviciul public, nu mai mic de de ani și în stare bună Un candidat pentru episcop care nu fusese anterior membru al clerului trebuia să treacă prin toate gradele preoției în cel puțin trei luni (Noul Just CXXIII, ) O listă de trei candidați a fost înaintată mitropolitului, care a convocat un consiliu al districtului (provinciei) sa pentru a instala un nou episcop O listă de candidați a fost trimisă în prealabil eparhiilor Fiecare episcop trebuia să se prezinte personal sau, în caz contrar, să trimită un mesaj prin care își exprimă decizia Majoritatea episcopilor din regiune (cel puțin trei) s-au adunat într-un loc stabilit de mitropolit și au făcut alegeri Cel care a primit cele mai multe voturi a fost considerat ales Apoi, numele alesului a fost anunțat în prezența poporului, pentru ca toți cei care au dorit să aibă posibilitatea de a obiecta Dacă alesul nu a fost acuzat sau a fost achitat după luarea în considerare a acuzației și a identității acuzatorului, atunci mitropolitul a confirmat rezultatele alegerilor Aceasta a fost urmată de hirotonire (hirotonire) - - II Istoria instituțiilor și a cultului Toți episcopii au săvârșit hirotonirea împreună cu mitropolitul Dacă mitropolitul nu putea participa la hirotonire, el a stabilit cel puțin trei episcopi, precum și locul unde urma să aibă loc sfințirea După aprobarea mitropolitului, episcopul a ajuns la episcopie Fiecare eparhie avea o reședință pentru reședința episcopului și o biserică catedrală în care episcopul urma să slujească Era interzisă schimbarea bisericii catedrală cu oricare alta din episcopie Biserica catedrală era situată în orașul principal al episcopiei Reședința episcopului putea fi situată și într-un alt loc din zonă, care era în sarcina episcopului Cel mai adesea, reședința era în orașul central al episcopiei Era alcătuită dintr-o curte și o serie de spații, printre care se numărau trapeza și camerele de judecată, precum și alte spații administrative și private Obstacolele canonice în calea hirotoniei ca episcop au fost: dizabilități fizice care împiedicau îndeplinirea funcțiilor pastorale (acestea includ orbirea la ochiul drept, surditate, muțeală, șchiopătură, prezența unei cocoașe, creșterea piticului, absența degetului arătător al mâna dreaptă), punerea pe mită (simonie), asistența autorităților seculare pentru a avansa la episcopie, stare într-o căsătorie valabilă la momentul numirii (începând din secolul al V-lea) sau căsătorie ilegală în trecut, prezența copiilor și nepoți (aceștia din urmă doar în nuvelele lui Iustinian) Sfințirea unui diacon și presbiter (K A Maksimovici) Ordinul de hirotonire a preoților și diaconilor în secolul al IV-lea a rămas în general la fel ca înainte, în secolul al III-lea Cu toate acestea, acum a primit o formă juridică mai clară în canoanele bisericești Preotul și diaconul au fost hirotoniți de episcop Vârsta minimă pentru hirotonire a fost stabilită de canoane și legile statului la de ani pentru un diacon (New Just ; Trul ; Carth ( ), ( )) și de ani pentru un presbiter (Neokes ; Trul ) Spre deosebire de episcopi, care și-au pierdut foarte devreme dreptul de a se căsători, preoții și diaconii din Orient se puteau căsători înainte de hirotonire și după aceasta își păstrează starea civilă, în timp ce în Occident preoția din secolul al IV-lea (cel puțin în teorie) a devenit complet celibat (celibat) (al -lea drept al Consiliului din Elvira; cf Carth , ( )) În Bizanț, candidații pentru presbiteri și diaconi erau aleși de întreaga comunitate și hirotoniți de episcop la orice liturghie completă după încheierea lecturii anaforei În Occident se face sfințirea - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) era, de regulă, în anumite zile ale anului - la sfârșitul secolului al V-lea Papa Gelasie a stabilit anumite zile de sâmbătă pentru aceasta în lunile iunie, septembrie și decembrie (în aceste luni aveau loc posturi speciale ale anotimpurilor), precum și în săptămânile și din Postul Mare Probabil de la sfârșitul secolului al VIII-lea în Occident, decembrie a devenit perioada obișnuită pentru hirotonire (hirotonire) Numirea clerului inferior (K A Maksimovici), Împreună cu ierarhia sacră, în Biserica Antică, s-au format destul de devreme tipuri de slujbe bisericești care nu erau asociate cu preoția Persoanele care slujeau în parohie în diferite funcții auxiliare constituiau clerul inferior Intrarea în această categorie a clerului nu a fost însoțită de sfințire (alegere colectivă cu hirotonire ulterioară la demnitate), ca la duhovnici, de chirotezie - punerea mâinilor de către episcop și rostirea formulelor de rugăciune rituală Conform "Decretelor apostolice" deja cunoscute nouă (VIII, - , - ), doar diaconițele, subdiaconii și cititorii (anagnostii) intrau în cler prin punerea mâinilor Celelalte categorii de clerici - cântăreți (psaltiri), văduve, mărturisitori, exorciști (exorciști), portari, acolifi, gropari, muncitori - au primit probabil o simplă binecuvântare Din punct de vedere juridic, toți constituiau categoria de oameni ai bisericii și erau supuși curții episcopului lor Canoanele permiteau cititorilor și cântăreților să se căsătorească chiar și după numirea lor, ca și mirenilor, dar diaconeselor și văduvelor le era strict interzis să se căsătorească Poziții bisericești (K A Maksimovici) Presbiteri care au fost în secolele I-III complet dependent de episcop în privința liturgică, din secolul al IV-lea dobândește treptat autonomie și dreptul de a celebra Tainele în absența episcopului Astfel, ei devin efectiv șefii comunităților bisericești separate (parikias) Gradul de diacon este eliberat de funcțiile sale administrative și economice inerente anterior și capătă treptat un caracter aproape exclusiv liturgic (deși diaconii sunt încă folosiți pentru a îndeplini ordinele episcopului - în special, îndatoririle unui mesager sau secretar, cf regulile lui Sard , ) Să-l ajute pe episcop în conducerea eparhiei din secolul al IV-lea au fost create posturi speciale (birouri) Adesea au repetat literalmente pozițiile care existau în departamentele guvernamentale și chiar purtau aceleași nume În Biserică, aceste posturi erau de obicei ocupate de clerici care se bucurau de încrederea episcopului Acestea erau pozițiile - - IL Istoria instituțiilor și a cultului Econom - asistent al episcopului pe probleme economice, ales din cler Poziția este cunoscută încă de la sfârșitul secolului al IV-lea, notată în regulile Universului al IV-lea și Skevophylax (paza vasului) este a doua pozitie importanta a bisericii dupa ispravnic Skevophylax era responsabil de ustensilele bisericești ale unui templu sau mănăstire, monitoriza siguranța și înlocuirea în timp util atunci când era în paragină De obicei, un skevo-filax era cleric în grad de presbiter (în mănăstiri, această funcție putea fi ocupată de o simplă călugăriță) În Marea Biserică din Constantinopol, skeuophilaxul a fost numit de împărat Mai mulți funcționari, Khartularii, lucrau în departamentul său Sakellariy - șef al vistieriei bisericii (sakelliem) Hartofilax este păstrătorul arhivelor marilor centre bisericești (Biserica Mare a Constantinopolului și a altor patriarhii), întocmitor de documente bisericești importante și consultant al patriarhului (mitropolitului) pe probleme bisericești și judecător în cauze disciplinare De obicei, poziția de hartofilax era îndeplinită de un cleric în grad de diacon Ekdik (avocat) - un avocat al bisericii, a fost angajat în protecția intereselor bisericii într-o instanță civilă Această poziție a fost transferată Bisericii din procedurile legale seculare De obicei, diaconul era ekdikom La Constantinopol, colegiul de edicte ecleziastice era responsabil de protekdik Apokrisiarul este un reprezentant plenipotențiar al unei unități administrative ecleziastice (patriarhie, eparhie sau mănăstire) la instituțiile civile sau ecleziastice superioare, precum și la curtea imperială Poziția apare în secolul al V-lea, dar este aprobată oficial abia sub Justinian în prima jumătate a secolului al VI-lea pentru a controla șefii administrațiilor ecleziastice locale (Cod lust ; nov lust - ; ) Sarcina principală a apocrysiarilor era funcțiile reprezentative la curtea imperială Principalele patriarhii, mitropolii și arhiepiscopii și-au avut apocriziarii la Constantinopol în mod permanent Apocriziar la Constantinopol din până în a fost, de exemplu, viitorul Papă Grigorie / (cel Mare) În multe privințe, funcțiile apocriziarilor s-au suprapus cu cele ale referendumurilor (vezi mai jos) Poziția de apocriziar, de origine bisericească, a trecut apoi în birocrația de stat (menționată în lucrarea diavolului, Constantin Porphyrogenitus "Despre ceremonii", mijlocul secolului al X-lea) Referendur - a servit ca reprezentant al Patriarhului Constantinopolului la curtea imperială Această poziţie a fost împrumutată de Biserică din birocraţia imperială bizantină, în care - - Secțiunea II Biserica din imperiul creștin ( - ) avea un colegiu de referendari care acționau ca o legătură între împărat și unii oficiali guvernamentali În Biserică, referendarii patriarhali erau de obicei diaconi Sistemul funcţiilor administrative speciale - birouri, adoptat de Biserică de la stat, a contribuit la eficientizarea şi formalizarea treburilor bisericeşti curente Deja din secolul al IV-lea Biserica își formează propria birocrație Desigur, pătrunderea elementelor muncii de birou în Biserică și construirea administrației bisericești pe modelul administrației de stat a dat naștere uneori la fenomene negative de birocrație, carierism și intrigi Totuși, nu a fost de ales - până la urmă, pentru instituții publice atât de mari, așa cum a devenit în cele din urmă Biserica, nu există altă cale de a asigura un management eficient, decât printr-un aparat administrativ complex Expansiunea și complicarea organizării bisericești, asimilarea sa formală la sistemul de administrație imperială a fost o consecință directă a transformării creștinismului în religie de stat în secolele IV - începutul secolelor V Formarea sistemului bisericesc al provinciilor (raioane) metropolitane Drepturile și îndatoririle mitropoliților (preotul D Pașkov) Proces dureros și spontan de centralizare a administrației bisericești în secolul al III-lea (vezi mai sus І З a) a fost adus sub control numai odată cu apariția arbitrului suprem al acestei lupte - Sinodul Ecumenic Episcopii adunati in de imparatul sv Constantin la Niceea, a profitat de cadrul administrației intra-imperiale, care a apărut ca urmare a unei reforme administrativ-teritoriale reușite a persecutorului creștinilor, deja cunoscut nouă, imp Dioclețian ( - ), continuat de Constantin cel Mare În cadrul acestei reforme, imperiul a fost împărțit în primul rând în patru prefecturi (praefecturae) conduse de prefecți (praefecti): Galia, Italia, Illyricum și Orientul Prefecturile erau împărţite în eparhii (eparhii), conduse de vicari (vicarii), altfel exarhi (grec s^archoi) A treia etapă administrativă era alcătuită din provincii (rgovipsiae), sau eparhii (elarchiai), care erau conduse de funcționari cu titlul praesides (= iudices = consulares = rectores = correctores) Fiecare provincie avea un oraș principal, o metropolă (tst|tr lokhid) Excepții: titlul șefului eparhiei de Est a fost comes Orientis, iar al episcopiei de Egipt - praefectus augustalis Excepție: titlul de șef al eparhiilor Ahaiei și Africii era proconsularis - - II Istoria instituțiilor și a cultului Ceea ce este deosebit de important pentru noi în această reformă este faptul că Dioclețian, după ce a înmulțit numărul provinciilor, le-a adus în conformitate cu granițele etno-culturale ale regiunilor naturale ale imperiului Numărul provinciilor, care ajunsese la la începutul domniei sale, s-a mai mult decât dublat ca urmare a reformei Consiliul de la Niceea a profitat doar de acest cel mai scăzut nivel de împărțire administrativă a Imperiului Până la începutul secolului al XV-lea eparhiile și provinciile Prefecturii de Est au fost următoarele: Aegyptus: Libia superioară, Libia inferioară, Thebais, Aegyptus lovia, Aegyptus Herculia Oriens: Arabia, Palaestina ( , și Salutaris), Phoenice, Phoenice Libanensis, Syria Coele, Augusta Euphratensis, Cilicia ( și ), Isauria, Cipru, Mesopotamia, Osroene Pontica: Bitinia, Capadocia, Galatia, Paflagonia, Diospontus, Helenopontus, Pontus Polemoniacus, Armenia ( și ) Asiana: Pamphylia, Phrygia, Asia Proconsularis, Lydia, Caria, Insulae, Pisidia, Hellespontus, Lycia Tracia: Europa, Rodopi, Tracia, Scythia, Moesia ( și ), Dacia, Macedonia, Thessalia, Ahaia, Dardania, Epir, Praevalitania Consiliul a pus organizarea teritorială a Bisericii în strictă conformitate cu împărțirea imperiului în provincii (eparhii) Alegerea și numirea unui episcop este rezervată numai episcopilor unei provincii civile date (r ); pentru aceasta trebuiau să constituie un consiliu extraordinar, în timp ce prezenţa generală nu era strict necesară Părinții Sinodului de la Niceea au introdus termenul de mitropolit (tst | troloKh (tg | d), desemnând episcopul mitropoliei - orașul principal al provinciei Mitropolitului i s-a atribuit atât dreptul de a aproba alegerea, cât și de a numi un nou episcop Dacă canonul al IV-lea vorbește despre consilii de urgență la care au participat episcopi ori de câte ori a fost posibil, atunci canonul al V-lea stabilește consilii regulate cu participarea obligatorie a tuturor episcopilor în viață: " este recunoscut ca un lucru bun ca în fiecare eparhie să existe consilii de două ori pe an una înainte de Patruzeci și-cost, pentru ca un dar curat să fie adus lui Dumnezeu după îndepărtarea oricărei frici, cealaltă - în jurul timpului de toamnă Astfel, datorită limitelor fixe ale regiunilor ecleziastice, devine posibilă convocarea periodică (de două ori pe an) a episcopilor fiecărei provincii pentru a rezolva în comun probleme de importanță comună care depășesc Aceste provincii eparhiale nu trebuie confundate cu eparhiile moderne corespunzătoare vechilor "parikias" - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Tensiunea unui Episcop separat (probleme controversate judiciare, disciplinare, liturgice etc ) Aceste consilii devin cel mai important factor unificator al comuniunii bisericești Întâlnirile locale neregulate ale episcopilor, caracteristice epocii pre-constantine, devin un lucru din trecut Potrivit Primului Sinod Ecumenic cu completări importante ale Consiliului Local al Antiohiei din (uneori datat în jurul anului , cf drepturile , - , , ), responsabilitățile mitropoliților includeau următoarele: pregătirea și convocarea Sinodelor , prezidând Sinoadele, precum și monitorizarea punerii în aplicare la timp a hotărârilor acestora pe teritoriul fiecărei episcopii Numai Consiliul cu participarea mitropolitului a fost considerat "perfect", adică legal, legitim Fără acordul scris (scrisoarea) mitropolitului, episcopul nu avea dreptul să părăsească zona sa pentru a desfășura afaceri în capitală Mitropolitul nu avea însă dreptul la vot decisiv la Consiliu - voința lui trebuia să se supună părerii majorității De asemenea, mitropolitul nu avea dreptul de a se amesteca de unul singur în treburile fiecărui episcop din districtul său Primatul mitropoliților în marile districte bisericești s-a bazat pe considerații pur practice, ceea ce este clar menționat în lege al Sinodului Antiohiei: " căci oricine are afaceri converge către mitropolie de pretutindeni" Astfel, de la Sinodul I Ecumenic, mitropoliții s-au ridicat deasupra episcopilor obișnuiți ("eparchios", cum era folosit cuvântul din acea epocă), după o jumătate de secol de luptă dezordonată pentru primat, au primit niște drepturi formale de putere Prin urmare, se poate vorbi de "primatul mitropoliților" în sfera limitată de canoanele numite Aceasta înseamnă că autocrația episcopilor în parichiile lor a rămas aceeași, cu excepția unei circumstanțe: hotărârile consiliilor provinciale regulate devin de acum înainte obligatorii pentru toate eparhiile Provinciile ecleziastice, așa cum au fost concepute de Sinodul de la Niceea, s-au dovedit a fi unități teritoriale foarte norocoase pentru a ține consilii regulate (de două ori pe an), așa cum este prescris în Canoanele Nicee și din Antiohia Această definiție, cu unele variații, a fost repetată de-a lungul întregii epoci a Sinoadelor Ecumenice Pe de o parte, acest lucru demonstrează cât de dificil sa dovedit a fi implementarea acestor canoane peste tot Pe de altă parte, insistența care s-a exprimat de-a lungul secolelor ca consiliile regulate să fie organizate în mod regulat în provincii mărturisesc necondiționarea lor - - II Istoria instituțiilor și a cultului valoare și beneficiu De exemplu, Sinodul al IV-lea Ecumenic (prav ) a notat că conciliile stabilite prin canoane nu se țin în eparhii și a cerut să fie convocate de două ori pe an acolo unde i se pare de cuviință episcopului mitropoliei Următoarele în timp sunt nuvele de imp Iustinian Novella CXXIII, ( ) dispune ca consiliile diecezane să fie convocate o dată sau de două ori pe an În nuvela CXXXXVII, ( ), împăratul poruncește ca episcopii provinciei să se întrunească la sinod cel puțin o dată pe an În această lege imperială, mult mai detaliat decât în canoanele de mai sus, ele enumera posibile subiecte de discuție la concilii: chestiuni canonice, chestiuni de credință, administrarea bisericii etc În următorul, al -lea capitol al aceleiași nuvele, împăratul ordonă să nu se limiteze la ținerea de consilii regulate și să țină, dacă este necesar, catedrale de urgență în orice moment al anului Cât de important este împăratul atașat acestei probleme se vede din ultimul capitol, al -lea al acestei nuvele, în care îi dă instrucțiuni guvernatorilor provinciilor să încurajeze atât mitropoliții, cât și eparhiile să alcătuiască în mod regulat consilii, iar în caz de inerție a acestora, să raporteze asta împăratului Practic aceleași cerințe (cu o prezentare mai puțin detaliată în comparație cu nuvelele lui Iustinian) au fost repetate de Sinoadele Ecumenice Trullian (dreapta ) și II Nicee (dreapta ) Toate aceste date mărturisesc faptul că în Bizanț a fost recunoscută multă vreme valoarea instituției conciliilor obișnuite, care, la rândul lor, sunt inseparabile de un spațiu bisericesc amenajat corespunzător (eparhie, eparhie) Prin urmare, canoanele de mai sus prevăd și protejează nu numai instituția consiliilor diecezane, ci și întreaga structură teritorială a Bisericii Patriarhiile Odată cu apariția centrelor bisericești recunoscute oficial - metropole și instaurarea "primatului metropolitan", complicarea ulterioară a structurii teritoriale a bisericii și a ierarhiei administrative nu s-a încheiat Până la începutul secolului al XV-lea dintre scaunele episcopale s-au remarcat în mod remarcabil trei: Alexandria, Roma și Antiohia, întrucât era un obicei de lungă durată ca episcopii acestor trei orașe să aibă sub controlul lor nu una, ci mai multe provincii civile Acest obicei a fost aprobat de către părinții Primului Sinod Ecumenic din (dreapta ) La acea vreme, scaunele numite nu erau încă numite "patriarhate", dar puterea autorităţii şi vastitatea teritoriilor ce le aparţin le puneau într-o poziţie privilegiată În următoarele decenii, aceste departamente - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) va încerca să-și întărească și mai mult locul său special în Biserica Universală, în urma căreia va apărea o nouă etapă a celei mai înalte puteri episcopale - patriarhia Dezvoltarea evenimentelor poate fi rezumată după cum urmează În deceniile care au urmat Sinodului de la Niceea, Scaunul de la Roma a apărat credința ortodoxă și adepții ei, afirmându-și primatul în viața generală a bisericii Papa Iulius I ( - ) a anulat depunerea conciliară a Sf Athanasius și Markell, care au depus un recurs la el și au cerut episcopilor răsăriteni să-și reconsidere cazul la Roma Alți episcopi estici au folosit și mijlocirea Romei în cauzele judecătorești Deci, apelul din primăvara anului al St Ioan Gură de Aur către Papa Inocențiu I ( - ) Flavian, Eusebiu și Teodorit, care au fost destituiți la Sinodul de la Efes din , fac același lucru, iar Eusebiu îi cere Papei Leon cel Mare să-i redevină demnitatea de odinioară, iar Flavian face apel direct la scrisoarea lui către Leon Prezența lui Teodoret la Sinodul Ecumenic de la Calcedon a fost atunci justificată de faptul că el a fost readus la demnitatea sa episcopală de către Papa Leon; de fapt, părinții Sinodului de la Calcedon au recunoscut dreptul papei de a primi astfel de apeluri și de a revizui rezultatele curții catedralei Scaunul Alexandriei spre sfârșitul secolului al IV-lea a avut o autoritate excepțională în estul imperiului, în primul rând datorită statorniciei Sf Atanasie în timpul tulburărilor ariene Învățătura lui Apolinar din Laodiceea (vezi mai jos) a fost recunoscută pentru prima dată și în Alexandria, la conciliul din , prezidat de Sf Atanasie Edictul imp Teodosie din februarie a declarat catolic acea credință în Sfânta Treime, care este mărturisită la Roma de Papa Damasus și la Alexandria de Episcop Petru (Cod Theod XVI, ) Astfel, importanța celor mai importante centre ale imperiului creștin este recunoscută în spatele Romei și Alexandriei Până la sfârșitul secolului al IV-lea primatul Romei si Alexandriei, cu avantajul incontestabil al Romei, devine Regulile , , ale Consiliului Local Sardic din au devenit un pas clar înainte în organizarea căilor de atac, potrivit cărora instanța de a doua instanță a format Episcopul Romei în zonele care i se supune, astfel încât niciunul dintre foștii judecători putea participa la ea Rezistența binecunoscută a Conciliului de la Cartagina din la dreptul Episcopului Romei de a primi apeluri stabilite oficial la Sinodul Sardic s-a datorat statutului autocefal (independent) al Bisericii Africane în raport cu tronul Vechiului Roma - - II Istoria instituțiilor și a cultului fapt care a fost consacrat oficial în legislația imperială În același timp, semnificația politică a scaunului Noii Rome, Constantinopol, a fost întărită, iar primatele alexandrine au intrat într-o luptă continuă pentru putere în estul imperiului împreună cu el Convocat de Teodosie cel Mare în , Sinodul Ecumenic de la Constantinopol îl înzestrează pe primatul capitalei cu anumite "avantaje de onoare", în timp ce fără nicio putere (drepturi ) Aceste privilegii încep să fie interpretate larg în capitală, realizându-și de fapt potențialul ascuns Jurisdicția actuală a Constantinopolului devine foarte repede uimitor de extinsă în termeni teritoriali Astfel, în , Consiliul local de la Constantinopol a luat în considerare, contrar canonului al II-lea al Sinodului II Ecumenic, cazul depunerii Mitropolitului Vostrei Arabiei Vagadiy și consacrarea necanonică a succesorului său Agapios Perioada în care Sf Ioan Gură de Aur În , el prezidează la Efes la o curte ecleziastică și depune șase episcopi vinovați de simonie (Palladius, Dial XV) Există dovezi ale primatului real al lui Ioan Gură de Aur chiar și în toată Asia Mică mier mesajul lui Theodoret Kirsky' "Și a avut atâta grijă nu numai de orașul său, ci și de toată Tracia, care era împărțită în șase provincii, chiar și de toată Asia, condusă de unsprezece arhonți, și de toată eparhia pontică, care avea tot atâtea provincii ca Asia, împodobit cu aceleaşi legi" (Cherk ist V, ) Astfel, pe la mijlocul secolului al V-lea are loc formarea formei celei mai înalte a organizării teritoriale a Bisericii Ecumenice, care va primi ulterior denumirea de patriarhii De remarcat că acest proces nu a fost mai puțin dureros decât nașterea mitropoliților la vremea sa Sinodul IV Ecumenic de la Calcedon ( ) a pus capăt acestei lupte pentru putere care depășea puterile mitropoliților, la fel cum Sinodul de la Niceea a soluționat problema puterilor care le depășeau pe cele episcopale la vremea sa Canonul de la Calcedon a înzestrat scaunul Noii Rome cu drepturi specifice și nu foarte largi de putere reală, subordonându-i pe mitropoliții celor trei eparhii, lăsând episcopii de rând în fosta jurisdicție a mitropoliților În același timp, regula indică motivele pentru declararea avantajelor speciale ale Constantinopolului - este a doua capitală, unde - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) este Împăratul și Senatul Candidații pentru unul sau altul mitropolit erau aleși (conform Canonului IV de la Niceea) în cadrul provinciilor și abia atunci trebuiau să primească permisiunea de sfințire la Constantinopol Această structură pe trei niveluri a ierarhiei guvernamentale (episcop - mitropolit - patriarh), aprobată legal la Calcedon, este un tip clasic de patriarh" La Sinodul de la Calcedon, scaunul Ierusalimului, care purta titlul onorific de "mamă a Bisericilor", a primit toată Palestina sub jurisdicția sa (mai precis, trei provincii cu acest nume) Drept urmare, Biserica din Ierusalim a căpătat și înfățișarea unui patriarhat Titlul de "patriarh" pentru primii ierarhi care s-au ridicat deasupra mitropoliților nu a fost adoptat imediat într-un sens restrâns specializat A început să fie folosit pe scară largă în Roma și Constantinopol în a doua jumătate a secolului al V-lea, dar imp Iustinian Potrivit lui Iustinian, cei cinci patriarhi - Roma, Constantinopol, Alexandria, Antiohia, Ierusalim - au o responsabilitate deosebită pentru guvernarea Bisericii și păstrarea dreptei credințe Această prevedere, care a legitimat de fapt așa-numita "pentarhie" ecleziastică, este conturată în nuvelele sale CIX (preambul) și CXV În , în nuvela CIX, Iustinian publică o listă a "prea sfinților patriarhi ai întregului univers" (auіstostoі lyagіd Tqg оіхопцѵг|д лтійрхаі), după care conceptul de "patriarh" devine un termen tehnic care denotă primatul unul dintre cele mai influente scaune episcopale Puțin mai târziu, în , Iustinian pune în fruntea celor cinci onorifice ale patriarhiilor două scaune - Roma și Constantinopol: arhiepiscopul Constantinopolului - Noua Romă a avut un loc al doilea după preasfântul scaun apostolic al Romei Vechi, și toate odihna l-ar urma "(nou СХХХІ, ) Cu toate acestea, chiar mai devreme, în , Iustinian a scos în evidență scaunul Noii Rome, numind-o "capul tuturor Bisericilor" (khesraKhts laashѵ tshѵ XXĂT|oi( v) (Cod lust I, ) Pe la mijlocul secolului VI structura celei mai înalte ierarhii guvernamentale apare sub forma a cinci patriarhii, formate din mitropolitani Importanța menținerii celor trei niveluri de putere în patriarhie a fost remarcată mai târziu de Zonara (în interpretarea dreptului GV Sinodul Ecumenic) - - II Istoria instituțiilor și a cultului provinciilor, dintre care cele mai importante sunt recunoscute legal ca patriarhi ai Vechii și Noii Rome Ordinea primatului tronurilor Bisericii Ecumenice, legalizată în cele din urmă de împărat, rămâne neschimbată formal până la începutul următorului mileniu, când va avea loc o ruptură în comuniunea bisericească dintre Roma și alte patriarhii răsăritene conduse de Scaunul Constantinopol Cu toate acestea, deja în secolul al VII-lea trei patriarhii răsăritene - Alexandria, Antiohia, Ierusalim - cad sub stăpânirea arabilor și, de fapt, renunță la "pentarhie" După secolul al VII-lea istoria Bisericii Creștine trece sub semnul rivalității dintre cele două patriarhii rămase - Roma și Constantinopol Sinoade Ecumenice (S A , Medvedev) Formarea structurii administrative a Bisericii nu s-a încheiat cu crearea patriarhiilor Cert este că nivelurile de guvernare bisericească pe care le-am considerat - episcopiile, mitropoliile, eparhiile (patriarhiile) - erau unități teritoriale Totuși, Biserica, prin însăși natura ei, nu poate fi limitată la un anumit teritoriu, chiar și la unul foarte mare (pentru mai multe despre aceasta, vezi capitolul II Misiune) În împrejurări normale, șeful pământesc al Bisericii era împăratul (în secolele IV-V, împărații) Cu toate acestea, puterea lui a fost inițial externă, adică era de natură exclusiv administrativă și nu s-a extins în profunzimile vieții bisericești - disciplină, dogmă, cult, curte Pentru a rezolva problemele apărute în cadrul Bisericii, a fost necesară crearea unui organ de administrație și instanță special, nelegat de teritoriu (extrateritorial), care să poată fi folosit în situații de urgență Acest corp de autoritate bisericească trebuia să aibă autoritate absolută pentru toți episcopii și eparhiile imperiului - ceea ce înseamnă că toți trebuiau să participe la el Astfel, s-a constituit o instituție specială de conducere colectivă a Bisericii - Sinodul Ecumenic Sinodul Ecumenic este o instituție specială (extraordinară) bisericească, cel mai înalt organ doctrinar, legislativ și judecătoresc al Bisericii Ecumenice, condus de Duhul Sfânt Conform tradiției stabilite, hotărârile Sinoadelor Ecumenice sunt echivalate cu Scriptura inspirată Cele mai importante caracteristici ale Sinodului Ecumenic în Biserica Antică sunt: ) natura sa de urgență; ) participarea la ea a tuturor Bisericilor și patriarhiilor locale; ) rezolvarea problemelor de importanță pentru întreaga Biserică; - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) ) sancţiunea autorităţilor imperiale; ) recunoașterea ulterioară a forței obligatorii a hotărârilor Consiliului pentru întreaga Biserică Motivele convocării Sinodelor Ecumenice (S A Medvedev) Sinoadele ecumenice încep să se țină din secolul al IV-lea Ele cresc, pe de o parte, din tradiția Consiliilor Locale, care există până în zilele noastre, și, pe de altă parte, din voința politică a împăraților, fără a căror sancțiune aceste Consilii nu ar fi putut avea loc Tradiția organizării conciliilor este deja remarcată în Noul Testament (conciliul apostolic din Ierusalim), dar nu avem date exacte despre componența și puterile conciliilor Bisericii Primare La cumpăna secolelor II-III catedralele au devenit deja parte a tradiției de autoguvernare ecleziastică Rolul principal în ele a aparținut episcopilor Cel mai adesea, consiliile rezolvau problemele unei anumite Biserici și se țineau în cel mai mare oraș al provinciei (metropolie) sub conducerea episcopului acestui oraș (mitropolit) Uneori se țineau consilii pentru a rezolva problemele mai multor Biserici vecine, iar acesta a fost primul pas către ceea ce am putea numi "universalitate" Consiliile locale pot fi semnificative pentru întreaga Biserică, dar în ceea ce privește componența lor și importanța problemelor în curs de rezolvare, acestea au fost de natură locală Odată cu adoptarea creștinismului de către dinastia imperială, începând cu Sf Constantin, treburile bisericești devin subiectul unei atenții deosebite din partea statului Deja sub Constantin, între creștini au apărut dispute dogmatice ireconciliabile, dintre care cea mai importantă a fost disputa ariană Întrucât nu putea fi rezolvată de la sine, împăratul a ales o modalitate radicală, din punctul său de vedere, de soluționare a conflictului - convocarea unui Sinod, la care să participe reprezentanți ai întregii Biserici Această măsură extraordinară avea să pună capăt pentru totdeauna controversei, căci Consiliul trebuia să decidă cu majoritate de voturi care dintre cele două puncte de vedere este susținut de Biserică Caracterul imperial al Sinodelor Ecumenice (S A Medvedev) Sinoadele Ecumenice au devenit nu doar un eveniment bisericesc, ci și unul de stat Numele "Ecumenic" înseamnă că Bisericile locale ale întregului "univers" sunt reprezentate la Conciliu; ecumene, lumea locuită Desigur, acest nume este o exagerare, întrucât Biserica la acea vreme nu acoperea întregul ecumen Cu toate acestea, Imperiul Roman în secolele III-GV a ocupat spații atât de vaste în Europa, Asia și Africa, încât în ochii cetățenilor săi destul - - II Istoria instituțiilor și a cultului nu putea revendica statutul de imperiu mondial "universal" În consecință, Biserica imperială se considera și ea universală O altă trăsătură importantă care sublinia natura statală a Sinoadelor Ecumenice a fost că acestea erau convocate numai prin hotărâre a împăratului, care determina cu exactitate timpul, locul și adesea componența Sinodului Catedrala a fost considerată oficial deschisă abia după anunțarea sacrei imperiale (decret în chestiuni bisericești) Adesea, împărații puteau influența decizia finală a Sinodului - acest lucru este evident mai ales în exemplul celui de-al cincilea Sinod Ecumenic al lui Iustinian, dar urme de intervenție guvernamentală sunt observate în toate Sinoadele Împăratul a închis și Catedrala și a confirmat legitimitatea acesteia printr-un decret special Mai mult, nici din punct de vedere tehnic, Sinodul Ecumenic nu ar putea avea loc fără ajutorul statului Un astfel de eveniment de amploare a necesitat o pregătire serioasă, în primul rând, livrarea la timp a tuturor participanților la Consiliu la locul desemnat (și înapoi), care, având în vedere dimensiunea imperiului și starea transportului la acel moment, a fost o sarcină foarte dificilă care a necesitat eforturi semnificative ale serviciului poștal de stat (lat cursus) Este important de înțeles că ereticii care s-au desprins de Biserică și au pierdut patronajul împăratului nu au putut convoca un Sinod Ecumenic din cauza însăși caracterului imperial al Sinodului Cel mai important semn formal al semnificației naționale a Sinodelor Ecumenice a fost procedura acestora, după modelul ședințelor Senatului Roman Includerea problemelor religioase pe ordinea de zi, plasarea participanților în ordinea vechimii, prezentarea unei probleme, supunerea la vot a unei decizii, rolul împăratului ca "prim senator" (princeps senatus) - toate aceste caracteristici sunt manifestată în mod clar în actele Sinoadelor Ecumenice, deși multe dintre ele datează de la mijlocul secolului al III-lea, i e până în epoca preconstantiniană (cf regulamentele Sinodului cartaginez din ) Deci, Sinoadele Ecumenice nu pot fi considerate exclusiv și numai ca instituție bisericească De fapt, a fost o instituție extraordinară bisericească-stat, convocată pentru a rezolva probleme religioase importante și care funcționează sub auspiciile conducătorului pământesc suprem - împăratul romanilor Componența Sinodelor Ecumenice (S A Medvedev) În ciuda dorinței de reprezentativitate maximă a Consiliului Ecumenic, acest lucru a fost practic imposibil de realizat chiar și cu ajutorul imperial Din moment ce Imperiul de Vest trecea prin vremuri grele, - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Schimbări, împărații de multe ori nu puteau asigura prezența unui număr suficient de episcopi occidentali la Sinoade În același timp, rolul papilor Romei, episcopii de frunte ai Bisericii Creștine, a fost foarte mare Reprezentanții papali (legați - cf lat legatus "mesager") au ocupat locuri de onoare (uneori de președinție) la Consilii și au exercitat o influență mare, adesea decisivă, asupra deciziilor lor Unitatea principală activă, având voce la Sinod, era șeful paroikia bisericii - episcopul Episcopii formau de obicei partide grupate în jurul unor mitropoliți proeminenți, cum ar fi episcopul Alexandriei Totodată, trebuie avut în vedere că nu toți episcopii au fost prezenți la Sinod, pentru că era inacceptabil să se lase toate departamentele imperiului fără primate în același timp S-a întâmplat ca rezultatul Sinodului să depindă de câți episcopi a luat cu el mitropolitul Deoarece din prima jumătate a secolului al V-lea Occidentul nu s-a supus împăratului Constantinopolului, prezența episcopilor occidentali la Sinoade a fost minimă, ceea ce a fost echilibrat într-o oarecare măsură de autoritatea legaților papali, care reprezentau Biserica Apuseană La Sinod au fost prezenți și membri ai clerului inferior și laici, adesea în urma episcopilor Împărații nu erau întotdeauna prezenți la Consilii, mai des reprezentanții lor făceau afaceri La ședințele Consiliilor au participat și reprezentanți ai nobilimii capitalei Nimeni, cu excepția episcopilor, nu avea drept de vot, dar laicii și clerul inferior puteau avea un impact semnificativ asupra cursului audierilor conciliare Treptat, odată cu răspândirea monahismului și întărirea rolului acestuia, monahii capătă din ce în ce mai multă greutate la Sinoade Nu se cunoaște exact componența fiecărui Consiliu Este foarte obișnuit să se calculeze numărul de participanți la Consiliu în funcție de semnături în temeiul hotărârilor consiliului, totuși trebuie să se țină cont de faptul că episcopul ar putea pleca înainte de sfârșitul Conciliului sau să nu ajungă la început Astfel, numărul episcopilor care au luat parte la fiecare act al Sinodului este determinat doar aproximativ Activitățile Sinoadelor Ecumenice (S A Medvedev) Care a fost însuși conținutul Consiliului? Uneori acestea au fost dezbateri ale părților aflate în conflict - până la urmă, motivul convocării Consiliilor a fost cel mai adesea o dispută De exemplu, imp Teodosie al II-lea nu a apărut deloc la Sinodul III Ecumenic ținut în timpul domniei sale (Efes, ) - - P Z Istoria instituțiilor și a cultului conflict tciplinar sau doctrinar Consiliile erau rareori complet libere în hotărârile lor, deoarece chiar înainte de începerea Conciliului era adesea cunoscută poziția puterii de stat, pe care mulți episcopi preferau să o asculte Uneori, Consiliile erau convocate de împărați ca o trecere în revistă a forțelor partidelor și a ciocnirii lor finale, în care au încercat doar să atenueze dușmănia facțiunilor opuse Cel mai adesea, lucrarea teologică s-a desfășurat înainte sau după Conciliu; la Sinoade în sine s-au auzit doar ecouri ale conflictelor dogmatice Hotărârile conciliului fie încununează studiile dogmatice (II, V, VI, VII Sinoade Ecumenice), fie le dau naștere (I, III, IV Sinoade Ecumenice) Activitatea teologică principală a Sinoadelor, anterioară emiterii unei hotărâri definitive, mai ales din secolul al V-lea, este lectura hotărârilor Conciliilor anterioare și a autorilor autorizați, în baza cărora se efectuează un vot deschis prin apel nominal De asemenea, la Sinoadele Ecumenice au fost deseori rezolvate probleme canonice legate de administrarea bisericii, disciplina si ritual Începând de la Sinodul de la Niceea, discutarea unor astfel de probleme arzătoare a devenit o tradiție a Sinoadelor Ecumenice Caracteristică în acest sens a fost convocarea din - Sinodul Trullo, numit al V-lea-Al șaselea, care nu a luat nicio hotărâre dogmatică, ci a sistematizat legea bisericească, dându-i un caracter general imperial (ecumenic) Denumirea "Al cincilea-al șaselea" se explică prin faptul că servește ca o completare specială, legală, la Sinoadele V și VI Ecumenice din și , care nu au lăsat canoane Hotărârile Conciliului de la Trullo sunt echivalate cu deciziile Sinoadelor Ecumenice Numărul Sinoadelor Ecumenice (S A Medvedev) Biserica Ortodoxă recunoaște șapte Sinoade ca fiind ecumenice Cu toate acestea, acest număr este doar simbolic, deoarece ținând cont de Trullian (care, după toate trăsăturile formale, este un Conciliu separat), există opt Sinoade din toate: ) I Niceea ; ) I Constantinopol ; ) Efes ; ) Calcedon ; ) II Constantinopol ; ) III Constantinopol ; ) GVConstantinopol (Trull) - ; ) II Niceea Trebuie amintit că unul dintre principalele semne ale Sinodului Ecumenic a fost sancțiunea împăratului - prin urmare, formal au existat mai multe astfel de Sinoade, dar nu toate au fost ulterior recunoscute ca ortodoxe Legitim și universal - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) astfel de consilii pot fi recunoscute numai între diferitele comunități eretice Astfel, monofiziții considerau Sinodul de la Efes din ca fiind Sinodul IV Ecumenic, pe care ortodocșii, în urma Papei Romei, Sfântul Leon cel Mare, l-au numit "tâlhar" Cea mai mare activitate conciliară cade în secolul al IV-lea (două Sinoade ecumenice recunoscute și două nerecunoscute), apoi începe să se estompeze (secolul V - două recunoscute și unul nerecunoscut; secolul VI - unul recunoscut, secolele VII și VIII fiecare recunoscut și nerecunoscut) O situație deosebit de dificilă a apărut după Halkidon, când a devenit clar că Sinoadele Ecumenice nu numai că pot rezolva disputele bisericești, ci și să le dea naștere Începând din secolul al V-lea Sinoadele Ecumenice încetează în sfârșit să mai fie un loc de întâlnire și se transformă într-o adunare cu autoritate care ia decizii obligatorii Uneori, Sinodul Ecumenic putea confirma cu autoritatea sa orice hotărâri ale Consiliilor locale Odată cu reducerea posesiunilor imperiale, instituția Sinodelor Ecumenice se stinge treptat După cuceririle arabe din secolul al VII-lea vaste teritorii locuite de creștini ies de sub stăpânirea împăraților, iar Imperiul Roman din multinațional și multicultural devine treptat predominant grec Cu toate acestea, vechile forme de guvernare bisericească (de exemplu, "pentarhia" celor cinci patriarhii) continuă să existe nominal Datorită acesteia, s-au putut aduna mai multe Sinoade Ecumenice, la care au participat reprezentanți și primați ai Bisericilor din teritoriile ocupate Cu toate acestea, aceste Biserici nu au mai jucat un rol important la Sinoade, deoarece și-au pierdut principalul patron pământesc - împăratul ortodox Merită adăugat că Biserica Romano-Catolică are de Sinoade Ecumenice (uneori ), dar multe dintre ele nu îndeplinesc criteriile tradiționale și de aceea în istoriografia occidentală poartă adesea denumirea diplomatică de "consilii generale" (concilia generală) Pe lângă cele șapte tradiționale (Catedrala Trull - Nerecunoscut ca ecumenic), catolicii includ următoarele concilii ca fiind ecumenice: ) așa-numitul Sinod al VIII-lea Ecumenic, convocat la Constantinopol în și condamnând Patriarhul Fotie; - ) patru Lateran ( , , , ); - ) două Lyon ( și ) - la cel de-al doilea Sinod de la Lyon a avut loc o unire nereușită cu Biserica Răsăriteană (a fost respinsă de ortodocși); - ) Catedrale reformate din secolul al XV-lea: Pisa ( ), Constanța - - II Istoria instituțiilor și a cultului - ), Basel ( - ), pe care majoritatea canoniștilor occidentali nu îl recunosc drept "ecumenic", ) Ferrara-Florentin ( - ) - pentru unii canoniști occidentali aceasta este o continuare a Baselului (inclusă în istorie ca o nouă uniune nereușită); V Lateran ( - ), neconsiderat de toți catolicii ca fiind ecumenic; ) Trent ( - ); ) Vatican I ( - ) și ) Conciliu Vatican II ( - ) Sinodul Patriarhal de la Constantinopol (K A Maksimovici), Sinodul sub Patriarhul Constantinopolului, a apărut probabil deja în secolul GV, când orașul a devenit capitala imperială și și-a primit propriul episcop Strict vorbind, scaunul episcopal condus de Mitrofan I ( - ) a existat încă înainte de transformarea orașului Bizanț în Constantinopol Primul ierarh mitropolitan propriu-zis a fost ep Alexandru ( - ) Atunci au început să vină la Constantinopol episcopi din regiuni îndepărtate pentru a rezolva problemele bisericești și, din moment ce capitala nu avea încă un district mitropolitan propriu, a fost necesară alcătuirea consiliului bisericesc prescris de canoanele de la ierarhii "în vizită" Din acest motiv, această catedrală (sinod) sub episcopul capitalei a primit denumirea de "sinodul care stă (în capitală)", în greacă ooѵobod bѵbttsіoѵoa Acest nume a fost observat pentru prima dată în , deși catedrala însăși, aparent, exista deja la sfârșitul secolului al XV-lea Deși drepturile acestui consiliu nu au fost definite, el a intervenit uneori în treburile altor patriarhii, ci s-a transformat curând într-un sinod patriarhal pentru a rezolva problemele actuale legate doar de Biserica din Constantinopol Ședințele sinodului au fost întotdeauna prezidate de (arhi)episcopul Constantinopolului, care, conform canonului al Sinodului IV Ecumenic din , a primit drepturile efective ale patriarhului Alți participanți la ședințele sinodale au fost: ) mitropoliții, arhiepiscopii, episcopii întregii patriarhii; ) persoanele care au fost alese episcopi, dar nu au primit încă sfințirea; ) episcopii care au primit sfințirea, dar nu au intrat în administrarea episcopiei; ) patriarhii altor patriarhii situate la Constantinopol; ) episcopi - foști patriarhi, aflați la Constantinopol; - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) ) cei mai înalți oficiali ai patriarhiei - economie, sakellariy, skevo-phylax, hartofilaks, ekdik; ) funcționari civili autorizați de împărat (nu au participat la luarea deciziilor, s-au limitat la observație, nu au semnat acte); ) funcționarii bisericești inferioare (aveau doar dreptul de a sta în picioare); ) clerul inferior; ) călugări și laici invitați Puterile Sinodului de la Constantinopol erau limitate la teritoriile aflate sub jurisdicția Bisericii Constantinopolului (din , pe lângă capitala însăși, acestea erau diecezele Pontului, Traciei și Asiei) Aceste puteri erau după cum urmează: ) publicarea de noi reguli și regulamente referitoare la Biserica din Constantinopol; ) observarea purității credinței; ) supravegherea disciplinei bisericii; ) alegerea unui nou patriarh al Constantinopolului (necesita aprobarea împăratului); ) aprobarea mitropoliților și arhiepiscopilor (necesită aprobarea împăratului); ) aprobarea episcopilor; ) recunoașterea înălțării episcopilor în arhiepiscopii sau mitropolii (necesită aprobarea împăratului); ) transferul episcopilor într-un alt scaun; ) aprobarea unirii mai multor eparhii într-una singură (necesită aprobarea împăratului); ) (conform datelor nu mai devreme de secolul al XII-lea) procesul Patriarhului Constantinopolului (cu aprobarea obligatorie a sentinței de către împărat) Întrebări de securitate pe această temă Care a fost diferența dintre ierarhia bisericească a lui I-Shvv din ierarhia timpului de mai târziu? Ce schimbări au avut loc în poziția de episcop, presbiter, diacon după transformarea creștinismului în religie de stat? Ce poziții apar în Biserică încă din secolul al IV-lea? Care este motivul apariției lor? Cum a avut loc înregistrarea legală a mitropoliilor bisericești? Ce rol a jucat în aceasta împărțirea administrativă a imperiului creată sub Dioclețian? Cum a avut loc înregistrarea legală a patriarhiilor bisericești? - - II Istoria instituțiilor și a cultului Ce este "pentarhia" și când prinde contur în sfârșit în Biserică? Când și de ce "pentarhia" încetează de fapt să funcționeze? Care au fost premisele pentru crearea unei noi instituții bisericești-stat - Sinoadele Ecumenice? Câte Sinoade Ecumenice cunoști, numește-le? Care sunt cele trăsături principale ale Sinodului Ecumenic în Biserica Antică? Literatură suplimentară pe această temă Bolotov V V Prelegeri despre istoria Bisericii Antice T III Minsk, , p - (noi poziții bisericești) Bondach A G Funcții bisericești // PE T XV M , S - Bondach A G Episcop Statutul și puterile canonice // PE T XVIII M , S - Zheltov M , diacon Diaconul C PE T XGV M , S - ( - ) Kurganov F A Relațiile dintre autoritățile ecleziastice și civile din Imperiul Bizantin ( - ) Kazan, [reed : Subsidia Byzantina Lucis Ore Iterata, voi XV Leipzig, ] p - (Sinodul Patriarhal de la Constantinopol) Maksimovici KA Apocriziar // PE T III M , S Maksimovici KA Statutul Scaunului Episcopal Roman în lumina dreptului bizantin // Conferința teologică anuală a Universității Ortodoxe Sf Tihon pentru Științe Umaniste Materiale M , S - Maksimovici K A Patriarhul Metodie I ( - ) și teoria "pentarhiei" // XX-a conferință teologică a PSTGU, - octombrie Materiale M , S - Pashkov D , preot Episcopie // PE T XVIII M , S - Pashkov D , preot Cu privire la problema originii "papismului răsăritean" // XIII Conferința teologică anuală a PSTBI Materiale M , S - Pashkov D , preot Câteva observații cu privire la documentele Consiliului de la Calcedon // Proceedings of the Annual Theological Conference of the PSTBI M , S - Suvorov N S Manual de drept bisericesc M , Republicat ed prof V A Tomsinova: M , S - ("Dezvoltarea structurii bisericești din secolul al XV-lea până la separarea Bisericii Răsăritene și Apusului") II b Originea și dezvoltarea monahismului (KA Maksimovici, S A Medvedev) Originea monahismului Cel mai important eveniment în dezvoltarea instituțiilor bisericești în secolul al XV-lea devine apariţia şi legalizarea monahismului Monahismul creștin este un ascet - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) o mișcare asociată cu singurătatea pentru post și rugăciune pentru a obține puritatea spirituală și trupească și, în cele din urmă, mântuirea sufletului Cuvântul grecesc tsovakhbd "călugăr" înseamnă literal "singurat, pustnic" Principalele trăsături distinctive ale monahismului sunt abstinența trupească (în primul rând abstinența de la sexul opus), sărăcia cultivată și retragerea din lumea păcătoasă Începând ca o mișcare informală a credincioșilor, deja la începutul Bizanțului s-a transformat într-o instituție cea mai influentă, care are un impact semnificativ asupra vieții bisericii Monahismul a apărut în a doua jumătate a secolului al III-lea - începutul secolului al IV-lea și încă joacă un rol important în toate confesiunile creștine (cu excepția celor protestante) În ciuda faptului că monahismul a apărut la secole după crearea Bisericii, el își are rădăcinile în istoria anterioară În primul rând, creștinismul, ca religie cu un pronunțat caracter moral, a proclamat inițial o disciplină sexuală destul de severă Și deși instituția căsătoriei nu a fost respinsă de Biserică, în așteptarea iminentului sfârșit al lumii, fecioria (celibatul) a fost recunoscută ca fiind mai de preferat Deci, deja în Noul Testament găsim porunci formulate cu grijă de "adunare spirituală", adică abținerea completă de la căsătorie de dragul Împărăției Cerurilor - dar numai pentru cei care "pot să țină" această grea isprăvire a stăpânirii de sine "Dar eu vă spun că: oricine își lasă nevasta pentru adulter și se căsătorește cu alta, săvârșește adulter; iar cel care se căsătorește cu o femeie divorțată comite adulter Ucenicii lui îi spun: dacă aceasta este datoria unui bărbat față de soția sa, atunci este mai bine să nu se căsătorească El le-a spus: nu toți pot găzdui acest cuvânt, dar cui i se dă, căci sunt fameni care s-au născut așa din pântecele mamei lor; și există eunuci care sunt castrati din oameni; și sunt eunuci care s-au făcut eunuci pentru Împărăția Cerurilor Cine poate găzdui, să găzduiască" (Mat XIX, - ) Același lucru se spune despre Sf aplicația Pavel ( Cor VII, - , - ) Scriitorii creștini timpurii (Sf Iustin Mucenic, Tertulian, Sf Ciprian al Cartaginei) citează multe dovezi ale venerării fecioriei de către Biserică și ale altor metode de continență În Noul Testament, fecioarele și fecioarele sunt menționate doar în Apocalipsa lui Ioan Teologul: "Și m-am uitat și iată, Mielul stătea pe muntele Sionului și împreună cu El o sută patruzeci și patru de mii, al cărui nume Tata era scris pe fruntea lor Și am auzit un glas din cer, ca zgomotul multor ape și ca zgomotul unui tunet mare; şi au auzit glasul harpiştilor, parcă cântând la harpă Ei cântă, parcă, un cântec nou înaintea tronului și înainte - - II Istoria instituțiilor și a cultului patru animale și bătrâni; și nimeni nu a putut învăța acest cântec decât acești o sută patruzeci și patru de mii care au fost răscumpărați de pe pământ Aceștia sunt cei care nu sunt spurcați cu femei, căci sunt fecioare; ei sunt cei care îl urmează pe Miel oriunde merge El Ei sunt răscumpărați dintre oameni ca pentru întâiul născut al lui Dumnezeu și pentru Miel, și nu este viclenie în gura lor; ei sunt fără prihană înaintea tronului lui Dumnezeu" (Apoc XGV, - ) La sfârşitul secolului al II-lea în Biserică se formează o instituție specială a fecioarelor (greacă: laryovoi) Fecioarele erau o categorie specială de oameni ai bisericii care făceau un jurământ de celibat și erau sprijiniți de Biserică De regulă, fecioarele locuiau în casele lor, venind la biserică pentru a participa la închinare În secolul GV numărul fecioarelor bisericeşti a crescut atât de mult încât a fost nevoie de o reglementare canonică a acestui tip de asceză Potrivit Sf Vasile cel Mare (dreapta ), a fost posibilă acceptarea fecioarelor doar în categoria bunăvoinței lor și numai la împlinirea vârstei de sau ani, când depunerea lor a jurământului de celibat este un act conștient Pentru încălcarea acestui jurământ, fecioara a trebuit să sufere o pedeapsă bisericească - penitență Institutul fecioarelor poate fi considerat forma primară a monahismului feminin creștin - totuși, această formă nu implica retragerea obligatorie din lume, izolare etc Odată cu apariția și răspândirea formelor clasice de monahism, instituția fecioarelor încetează treptat să mai existe Asceza în iudaism și creștinismul timpuriu Obiceiurile ascetice ale iudeo-creștinilor din Ierusalim semănau și mai mult cu monahismul Atitudinea lor față de un lucru atât de important pentru societate precum proprietatea a fost negativă Disprețul creștinului timpuriu față de bogăția materială se baza pe faimoasa (și încă adesea greșit înțeleasă) fericire: "Fericiți cei săraci cu duhul [i e în spirit, cf Cu ], căci a lor este Împărăția cerurilor" (Mat V, ) Înrădăcinați în tradiția Vechiului Testament, creștinii evrei au căutat exemple și analogi în viața profeților biblici și a nazireților - de exemplu, Sf Iacov, fratele Domnului, după descrierea istoricului Egesip, a fost un nazireu strict (cf Eusebiu Kes Church ist II, - ) Nazarinenii dintre vechii evrei erau numiți oameni care se dedicau lui Dumnezeu (sau din copilărie consacrați lui Dumnezeu de către părinți) conform unui jurământ special Acest fel de monahism a fost instituit prin legislația mozaică (Nr VI) Jurământul nazarinean presupunea abținerea de la vin și struguri și interzicerea atingerii unui cadavru Practicile esenienilor au avut o mare influență asupra ascezei iudeo-creștine Esenienii au fost una dintre sectele evreiești din secolul al II-lea - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) î Hr - Secolul II după AD, care a existat în Palestina împreună cu fariseii și saducheii Deși esenienii erau semnificativ inferiori acestora din urmă ca număr, totuși se distingeau printr-o disciplină religioasă înaltă, care includea, de exemplu, un refuz absolut de a iniția pe cei din afară în detaliile doctrinei lor Potrivit unor surse, esenienii au avut o influență și o distribuție considerabilă în Palestina Cunoștințele noastre despre esenieni s-au extins semnificativ din - în peșterile din Qumran s-au găsit așa-numitele "Scrolls Marea Moartă", care aparțineau cândva unuia dintre grupurile eseniene Asceza esenienilor (ca mai târziu a primilor creștini) avea un caracter eshatologic Se baza pe categoriile evreiești de puritate și sfințenie și prevedea, de exemplu, abluții frecvente, refuzul de a vărsa sânge, restricții semnificative ale contactelor sexuale în căsătorie (soții s-au despărțit după nașterea unui copil, ceea ce era considerat singura justificare) pentru conviețuirea conjugală), separarea între grupurile de credincioși, care în În caz de încălcare, era considerată ca impuritate rituală, absența sclaviei, sărăcia voluntară, modestia în viața de zi cu zi și comunitatea de proprietate Esenienii și-au asumat toate aceste restricții în așteptarea iminentei Mashiach, Mesia, a cărui venire a fost înțeleasă într-un spirit complet evreiesc ca stabilirea împărăției mondiale a credincioșilor În același timp, doar esenienii înșiși erau considerați credincioși, în timp ce celelalte două facțiuni erau considerate a fi înfundate în ipocrizie și apostazie Saducheii erau urâți în mod deosebit, dintre care mulți erau bogați și slujeau ca preoți în templul Domnului Orice rituri săvârșite de saduchei în noul templu au fost considerate spurcatoare de către esenieni Fariseii, care trebuiau să facă compromisuri cu saducheii din cauza problemelor rituale, erau de asemenea considerați necurați După înfrângerea finală a evreilor în lupta pentru independență față de Roma, comunitățile evrei-creștine au fost alungate din orașe în deșert Acolo, iudeo-creștinismul ia forme care au fost ulterior recunoscute ca eretice de către Biserică Cu toate acestea, nu se poate să nu remarcăm caracterul său ascetic, care a influențat fără îndoială obiceiurile generale ale bisericii Același lucru se poate spune într-o anumită măsură despre gnostici După cum sa menționat deja, etica gnostică s-a bazat adesea pe asceză și pe granițele dintre gnosticism și creștinismul ecleziastic până în secolul al III-lea erau foarte neclare Dintre înaintașii monahismului, trebuie să acordăm o atenție deosebită încă două fenomene Unul dintre ei este terapeuții - - II Istoria instituțiilor și a cultului Filozoful evreu elenizat Philon al Alexandriei ( î Hr - d Hr ) În eseul său "Despre viața contemplativă" el descrie un grup ascetic evreiesc, pe care îl numește "terapeuți" ("admiratori") grecești Asemănarea lor cu călugării era de așa natură încât până și "părintele istoriei bisericii" Eusebiu din Cezareea, încurcând datele, îi considera călugări creștini Această comunitate, formată din bărbați și femei, s-a stabilit în deșertul egiptean, fiecare membru al comunității în propria sa locuință Ei se adunau numai în Sâmbăta Mare pentru rugăciune și îndrumări comune de la un frate cu autoritate, iar distracția lor obișnuită consta în rugăciune și interpretare separată a Sfântului Scripturi Deoarece nu mai există informații despre terapeuți, aceștia au fost uneori considerați o ficțiune a lui Philon, mai ales având în vedere că el le pictează gândirea în culori elenistice dragi inimii sale, prezentându-i ca și cum ar fi întruchipări practice ale concepțiilor sale filozofice, predispuse la interpretări alegorice și explicarea comportamentului lor cu un punct de vedere platonic Cu toate acestea, este probabil ca Therapeuni să fi fost una dintre frățiile eseniene care, în drum spre Egipt, au asimilat elementele teologice ale filosofiei elenistice Un alt exemplu de asceză premonastică, dar deja creștină, este așa-numiții "fii (și fiicele) Legământului", o mișcare ascetică care a luat naștere în Biserica Siriană Acesta a fost un tip special de monahism sirian timpuriu, care, deși respectă jurământul de feciorie, nu a părăsit lumea și nu a întrerupt legăturile de familie Se pare că posedau un fel de psihotehnică de rugăciune Până la începutul secolului al XV-lea "fiii Legământului" și-au găsit recunoașterea în Bisericile siriene, dar în secolul VI această mișcare părăsește scena istorică, dând loc formelor clasice de monahism Ideologia "fiilor Legământului" arată și influența ascezei iudaice, probabil eseniene Primele obști monahale Nu putem determina cu exactitate momentul apariției monahismului creștin A apărut în mediul egiptean pe la sfârșitul secolului al III-lea și la începutul secolului al V-lea există dovezi că în Egipt existau deja grupuri de oameni și indivizi care duc o viață solitare și se angajează în austerități spirituale și corporale În acest moment apar și termenii "călugăr" și "mănăstire" (literal, "loc de retragere") O tradiție străveche asociază apariția monahismului cu o serie de nume, în primul rând Sev Anthony și Pahomius, dar viețile acestora - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Sfinții ne spun că monahismul în Egipt era deja un fapt împlinit în momentul în care a început lupta lor ascetică Motivele apariției monahismului în acest moment anume nu au fost stabilite cu precizie Figura Sf Pavel de la Teba clarifică unul dintre aceste motive - persecuția creștinilor După ce persecuția din devine sistematică, statul caută să rezolve definitiv problema creștină prin represiune După o relativă acalmie în persecuție la sfârșitul secolului al II-lea - prima jumătate a secolului al III-lea teroarea de stat obligă o parte din creștini să fugă de chinuri în sălbăticie și nepotriviți pentru periferia vieții În plus, persecuția a întărit tendințele eshatologice în rândul creștinilor și a reînviat negarea creștină timpurie a vieții lumești Plecarea din lume a însemnat, în primul rând, ruptura relațiilor de familie (care în acele vremuri însemna mult mai mult decât acum) Cu toate acestea, o persoană nu se poate lipsi întotdeauna de o societate de felul său - prin urmare, departe de orașe, la țară, se creează mici comunități monahale care practică formele obișnuite ale ascezei creștine antice Originalitatea monahismului ca fenomen socio-religios constă în primul rând în faptul că reflectă dorința oamenilor de a depăși granițele comunității pământești și ale statului de dragul aderării la comunitatea nepământeană, transcendentală Sfinții călugări din tradiția liturgică creștină primesc adesea definiții paradoxale: "un înger pământesc, o persoană cerească" Celebrul ascet creștin Sf Ioan din Sinai ("Scara") (înainte de - aproximativ ) a definit esența monahismului în acest fel: "Renunțarea la lume este o ură arbitrară a substanței lăudate de cei lumești și respingerea naturii pentru a primiți acele binecuvântări care sunt mai înalte decât natura" (Scara , ) O trăsătură a monahismului timpuriu este predominanța ancorajului în el - i e schit, viață în deplină singurătate De obicei, schitul răsăritean se explică prin respingerea culturii elenistice comune în Alexandria, Ierusalim și alte orașe mari din Orient Cu toate acestea, această explicație este clar insuficientă Originea ancorajului clasic ar trebui explicată și prin faptul că creștinismul la acea vreme a început să fie perceput nu doar ca un cult colectiv care unește mulți oameni în sacrele Taine, ci în primul rând ca o cale salvatoare a ascezei individuale Individualismul primilor călugări s-a exprimat în primul rând prin faptul că ei căutau o libertate completă de cătușe - - II Istoria instituțiilor și a cultului lumea materială, străduindu-se din toată inima pentru lepădarea de sine și cunoașterea concentrată a lui Dumnezeu în tăcere și tăcere, pe care nu le-au găsit în orașele comerciale zgomotoase ale Răsăritului Prin urmare, asceții care căutau singurătatea în deșerturi au început să fie numiți "anchoriți", adică pustnici, sau "Iremiți", adică pustnicilor În trecerea de la formele originare de monahism la tradiția cunoscută astăzi, anahoreții au devenit grupul care a făcut monahismul recunoscut și respectat în întreaga Biserică Anchorite a fost Sf Antonie cel Mare (c - c ) Nu a fost primul călugăr egiptean, dar a devenit un adevărat simbol al monahismului, întemeietorul unei întregi ramuri a tradiției monahale Întărirea autorității sale a fost facilitată de faptul că a susținut Ortodoxia Niceană, care a triumfat în cele din urmă asupra arianismului în imperiu A fost exemplul lui care a devenit decisiv pentru mulți atunci când și-au ales calea vieții Viața lui este bine cunoscută dintr-o viață scrisă la scurt timp după moartea sa de către Sf Atanasie cel Mare, care a remarcat că după Antonie deșertul a devenit ca un oraș aglomerat Viața și soarta Sf Anthony sunt un exemplu tipic al modului în care oamenii au devenit călugări în zorii acestei mișcări El provenea dintr-o familie de creștini egipteni - copți Aflându-se în împrejurări dificile de viață, Antonie, înclinat inițial către o viață contemplativă, a auzit în timpul unei slujbe bisericești citirea Evangheliei despre un tânăr bogat și cuvintele lui Hristos: "Dacă vrei să fii desăvârșit, du-te, vinde-ți proprietatea și distribuie celor săraci; și vei avea o comoară în ceruri; și vino și urmează-Mi" (Mt XIX, ) Tânărul Antonie decide să urmeze chemarea Mântuitorului, își împarte averea, o încredințează pe tânăra soră fecioarelor bisericii și el însuși devine discipolul unui călugăr bătrân necunoscut După ce a petrecut un anumit timp (totuși, destul de scurt) cu el, se decide asupra unei vieți de pustnic independent - mai întâi în cimitir, apoi în deșert Alegerea unui loc pentru isprava lui nu a fost întâmplătoare Ideea aici nu este doar izolarea de oameni, ci și faptul că cimitirul și deșertul erau considerate habitatul spiritelor rele Astfel, asceza monahală a lui Antonie a avut inițial caracterul nu doar al unui exercițiu spiritual, ci și al unei lupte conștiente împotriva forțelor întunecate După ce a îndurat multe ispite și atacuri ale demonilor în cimitir (luptele spirituale din această perioadă sunt descrise colorat în viața sa), Sf Antony merge în deșertul Thebaid (aproximativ ) Cert este că primele mănăstiri și călugări, în ciuda rupturii lor spirituale cu lumea, fizic - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) cea mai mare parte a rămas încă în ea sau nu s-a îndepărtat foarte mult de ea Deșertul nu era doar aspru, ci și un loc periculos unde, pe lângă condițiile ostile vieții umane (lipsa hranei, căldura zilei și frigul nopții, animale sălbatice, inclusiv cele otrăvitoare), un ascet ghinionist putea întâlni periculoși nomazi beduini În deșert, sfântul a trăit singur timp de de ani După aceea, de două ori, în și / , a vizitat Alexandria, ambele ori în timpul persecuției - mai întâi păgân, apoi arian În ciuda înlăturării deliberate a Rev Antonie din popor, faima sa de ascet și vizionar i-a atras atât pe ucenici care doreau să fie urmași și imitatori ai sfântului în isprava unei vieți drepte, cât și pe mireni de rând care veneau la sfântul om în ajutor Astfel, s-a format un fel de mănăstire pustnicească, unde călugării locuiau în locuințe separate, adunându-se doar pentru rugăciunea comună și îndrumarea bătrânului Atunci nu existau reguli pentru carta mănăstirii, dar asta nu însemna deloc anarhie completă - autoritatea celui mai bătrân călugăr era incontestabilă Cu toate acestea, libertatea primilor călugări era atunci limitată în principal doar de frica de Dumnezeu Sfântul Antonie nu a fost singura figură celebră în popularitatea tot mai mare a monahismului În paralel (deși nu fără legătură) cu el a acționat, de exemplu, Sf Abba Amon (sau Am(m)un, a murit între și ) este un alt ascet egiptean al cărui nume este asociat cu începutul așezărilor monahale pe muntele Nitrian Sf Amon s-a stabilit aici între și Locația muntelui Nitrian nu a fost clarificată în mod fiabil, uneori este localizat în zona orașului egiptean Jabal Barnog, la aproximativ km sud de Alexandria Mănăstirea Avva Ammon din Nitria a fost construită după modelul Antoniev, iar mulți ucenici ai Sf Anthony Când în călugărul occidental Rufin din Aquileia a vizitat Nitria, erau până la de călugări, iar ani mai târziu, fericirea Ieronim a numărat acolo deja mii de locuitori Ca refugiu mai sigur față de lume, călugării maturi spiritual au folosit o altă mănăstire situată și mai departe, într-o zonă deșertică la aproximativ km sud de presupusul sit al Muntelui Nitria, care a fost numit cu numele caracteristic Un vizionar este un ascet căruia i se dezvăluie adevărul în viziuni (din latinescul visio "viziune") Abba - în aramaică "tată"; așa numiți la acea vreme călugări autoritari - - II Istoria instituțiilor și a cultului Chilii (greacă KsХХіа "celule" din latinescul cella "cușcă; colibă; chilia călugărului") Întemeietorul coloniei monahale din Kellii a fost același Sfânt, Avva Amon, care a venit aici împreună cu Antonie cel Mare în anul din Nitria, unde până atunci era deja aglomerată de călugări Așezarea din Chilii era formată din colibe monahale împrăștiate pe o suprafață mare în jurul bisericii (uneori până la km distanță) Ulterior, această aşezare a crescut şi a ajuns la o lungime de km Săpăturile arheologice din această zonă au descoperit peste de chilii individuale și mai multe biserici Astfel, vedem că în acel moment distanța față de oameni a devenit una dintre cele mai importante condiții pentru prosperitatea spirituală Acest fapt important constituie o diferență importantă între monahism și formele creștine timpurii de asceză și lucrare spirituală Exodul în masă al creștinilor egipteni în deșert poate fi interpretat ca un fenomen al unui fel de "oboseală spirituală", când creștinii nu mai doresc să trăiască într-o lume plină de păcat, ci să se îndepărteze de ea În același timp, ies în prim-plan lupta împotriva păcatului în sine, atenția sporită pentru procesele psihologice ascunse și etica specială, dictată de sarcina de a pătrunde în sferele superioare ale spiritului și de a dobândi înțelepciunea spirituală Întoarcerea către creștinism pe care a făcut-o imperiul mondial în persoana Sfântului Constantin, se pare, nu a fost percepută de acești oameni ca o victorie asupra lumii, căci tocmai odată cu începutul erei creștine ideea de monahism, adică părăsind lumea, începe să-și câștige popularitatea Paradoxul monahismului creștin timpuriu a fost că, în timp ce creștinismul a început să cucerească lumea și chiar a subjugat statul, tot mai mulți creștini înfocați au început să părăsească lumea Un elev al lui St Antonie a fost Sf Macarie al Egiptului (circa - ) a fost fondatorul monahismului în zona deșertică din Skete Deșertul Skete (numit și Nitrian, acum Wadi al-Natrun) x a fost cel mai îndepărtat de civilizație - la aproximativ km sud de Kellii Macarie a întemeiat aici primul așezământ monahal între anii și , iar zece ani mai târziu erau atât de mulți călugări încât mulți au preferat să meargă și mai în sud Aici a lucrat, din aproximativ până în , celebrul ascet occidental, autorul hărții monahale a Sf Ioan Cassian Romanul (vezi mai jos) Deșertul Nitrian sau Skete nu trebuie confundat cu muntele Nitrian St Amon Sunt locuri complet diferite, care au primit denumiri asemănătoare din cauza salitrului găsit acolo (greacă: vitro) - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Ca și în Chilii, călugării skete locuiau în colibe separate, uneori destul de departe unul de celălalt Sâmbăta și duminica, toți se adunau în biserică pentru închinare Treptat, numărul călugărilor din deșertul Skete a crescut, iar până la mijlocul secolului al VI-lea a ajuns la aproximativ , mii În anul , monahismul skete a fost împrăștiat ca urmare a unui raid ruinos al nomazilor și nu a mai fost restaurat Povești despre asceții skete, păstrate de un călugăr-scriitor din secolul al VI-lea John Moskhom, în minunata sa antologie Spiritual Meadow, au fost traduse în slavonă și au contribuit foarte mult la dezvoltarea monahismului rus, iar cuvântul "skit" pentru o locuință monahală a intrat în limba rusă O altă figură proeminentă a monahismului timpuriu, care a determinat în mare măsură dezvoltarea sa, a fost Sf Pahomie cel Mare (c - ) El a fost fondatorul așa-numitului monahism cenobitic (kinovial) (cf greacă khoіѵ | іоѵ "cămin") Esența monahismului kinovial, spre deosebire de ancorare, a constat în ideea de realizare nu individuală, ci colectivă În mănăstirea-kinovia, călugării trăiau ca o singură comunitate, își înființau chiliile în imediata apropiere unul de celălalt și de biserica comună și înconjurau teritoriul cu gard sau zid În viitor, monahismul cenobitic a devenit cel mai răspândit În tinerețe, Sf Pahomie, pe când era încă păgân, a fost înrolat în armată pentru a participa la redistribuirea puterii după moartea lui Maximian Galerius, dar războiul s-a încheiat înainte de detașamentul Sf Pa-homia a luat parte la lupte Modul de viață al armatei a fost întruchipat într-un nou tip de mănăstiri Mănăstirile Pahomiev (dintre care prima a fost întemeiată în ruinele Tavennisi din Egiptul de Sus (de Sud) în jurul anului ) erau un complex izolat de clădiri, înconjurat de un zid, în care călugării locuiau fiecare în chilia lor, dar se adunau nu numai pentru închinare sau mâncare, dar și pentru muncă, care a devenit deja una dintre componentele importante ale vieții monahale (acul nu era doar o importantă sursă de venit pentru mănăstiri, ci și un fel de practică a rugăciunii) Întreaga mănăstire se afla sub strictul control al starețului Pentru că Sf Pahomie a întemeiat în timpul vieții nouă mănăstiri, care i-au fost subordonate ca stareț suprem, pentru a le gestiona a trebuit să creeze primele reguli monahale (cartă) din istorie Pentru o înțelegere corectă a dezvoltării ulterioare a monahismului, este important să înțelegem următoarele Spre deosebire de monahismul modern, - - II Istoria instituțiilor și a cultului având o istorie îndelungată și o autoritate incontestabilă în ochii Bisericii, monahismul timpuriu a fost o tendință relativ nouă Nimeni nu știa cu adevărat ce consecințe poate avea un exod în masă de oameni în deșert, unde trăiau în deplină izolare de rude și prieteni, supuși la nenumărate ispite, până la căderea în erezie Istoria ulterioară a arătat că aceste temeri nu erau neîntemeiate erezii ascetice Din mediul monahal a apărut mișcarea eustatică, adeptă ai practicii ascetice a lui Eustathius de Sebaste (în Armenia) Eustathius a fost un ideolog influent al mișcării monahale și de ceva vreme un prieten apropiat al Sf Vasile cel Mare, un adept al duhoborismului Comunitatea eustatică prea ascetică, cu elemente de influențe evreiești creștine, a fost condamnată la Sinodul de la Gangra după Probabil că printre primii călugări a apărut o astfel de erezie ascetică precum euhitismul Erezia euhiților sau mesalianilor (greacă și sir "cărți de rugăciuni") apare în Siria în timpul lui Valentinian I ( - ) și Valens ( - ) (Theodoret Cyrus Biserica ist IV, ) Învățătura lor este un fel de maximalism rugător Potrivit învățăturii euhiților, calea principală de mântuire nu sunt Sacramentele, ci rugăciunea personală Ea este cea care cucerește originalul, precum și orice alt păcat, și atunci Duhul Sfânt este chemat Apare in imagini senzuale, producand o senzatie placuta O astfel de experiență oferă oamenilor tot felul de daruri - nepătimire, cunoaștere a păcatelor, iertarea păcatelor (care a fost exprimată, de exemplu, în condescendență față de păcatele altora) Purificată în acest fel, cartea-rugăciune-Euchit se presupune că dobândește capacitatea de a contempla Sfânta Treime cu ochii trupești Euhiții au fost condamnați la Sinodul Sida (orașul Sida din Pamfilia) în / Organizarea monahismului Monahismul în secolul al IV-lea era un fenomen nou și neobișnuit, așa că nu avea forme și reguli stabilite care abia începeau să prindă contur Aceasta se referă, de exemplu, la însuși faptul de a deveni călugăr Cine a făcut St Pavel din Teba? Cum a avut loc inițierea monahală în epoca timpurie? Din cauza absenței regulilor, multe aspecte ale vieții monahale, acum reglementate, erau determinate în acele vremuri doar de viziunea duhovnicească și, în cel mai bun caz, de o tradiție scurtă și nedeterminată Primii pustnici existau nu numai în afara societății, ci și în afara obiceiurilor creștine De exemplu, datorită naturii - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) În timpul vieții ei, mulți dintre ei au fost nevoiți să se descurce multă vreme (uneori zeci de ani, unii chiar până la moarte) fără Taina creștină principală - Euharistia De asemenea, hirotonirea nu a fost încurajată Un presbiter într-o mănăstire era un eveniment destul de rar Mănăstirile Pahomi, care se aflau în apropierea orașelor, puteau apela la serviciile preoților parohi, însă călugărul însuși le interzicea cu strictețe monahilor să devină preoți Alături de ancorajul și monahismul kinovial în secolul al IV-lea a apărut și un al treilea tip de organizare a monahismului egiptean - așa-numiții "Sarabaiți" Acest tip, aparent, reflecta viața călugărilor înainte de schimbările asociate cu numele lui sev Anthony și Pahomius De obicei, în aceeași casă din apropierea orașului locuiau mai mulți călugări Sarabaiti, fără cap Acest tip de viață monahală în apropierea orașelor pline de viață și fără nicio ierarhie de putere i-a făcut pe călugări mai puțin manevrabili Potrivit ultimelor cercetări, pe lângă principalele forme de organizare ale monahismului timpuriu, au existat și altele secundare Acestea includ: ) monahismul rătăcitor (Abba Serapion, legătură cu misiunea creștină) - inclusiv în locuri nelocuite ("Viața Fericitului Ala Afu"); ) așa-numitele "comunități mici" - grupuri de până la persoane în jurul unui călugăr cu experiență; ) "mănăstiri mici" (până la de călugări), care nu au acceptat carta cenobitică a Sf Pachomia; ) forme mixte de simbioză între colonia de pustnici și mănăstirea kinovial (Monofizita "Viața lui Samuil", ultimele săpături ale expediției poloneze de la Fayum în anii - ) Relația călugărilor și mănăstirilor cu episcopii nu este întotdeauna clară În Egipt, ei erau de obicei subordonați episcopului local Cu toate acestea, în procesul de răspândire rapidă în întreaga lume romană, și în special în cea romană de răsărit, monahismul a arătat că poate acționa ca o puternică opoziție față de episcopatul conducător, câștigând acest drept prin isprava sa spirituală În disputele dogmatice care au izbucnit în secolele IV și mai ales în secolele V călugării au început să joace rolul de conducători autoritari ai bisericii, asemănător cu profeții sau mărturisitorii epocii anterioare În același timp, influența călugărilor s-a bazat nu numai pe puterea spirituală, ci uneori pe puterea fizică brută, pe care o foloseau fără ezitare Nu este de mirare că episcopii i-au tratat pe călugări cu o oarecare teamă, dar ori de câte ori a fost posibil ei au încercat să-și folosească puterea și autoritatea pentru a-și consolida propriile poziții ecleziastice - - II Istoria instituțiilor și a cultului Cert este că de când au apărut și s-au răspândit mănăstirile pahomiene, acestea au devenit puternice centre economice Pentru mulți oameni obișnuiți, acest lucru însemna că aici ar putea găsi o adevărată protecție, de exemplu, împotriva înfometării Mănăstirile au adoptat și orfani Aceasta a însemnat că monahismul, îmbogățit, a început să atragă oameni care inițial nu aveau nimic de-a face cu căutarea spirituală și asceza Acești oameni au stat inițial foarte departe de idealurile monahale, iar în timp, numărul lor a devenit din ce în ce mai mare În plus, trebuie avut în vedere că inițial multe obști monahale nu aveau reguli și disciplină stricte Statute monahale (tipuri) După cum sa menționat deja, primul hrisov monahal scris (typikon, typikon - cf greacă tilikhbv) a fost dat mănăstirii sale-kinovia Sf Pahomie cel Mare Pahomie i-a împărțit pe călugări în de clase în funcție de gradul de dezvoltare al vieții lor spirituale Conducerea mănăstirilor Pakhomievsky a fost efectuată de primați monahali speciali numiți de el - stareți Călugării trebuiau să-și petreacă viața în rugăciune, citind cărți spirituale și muncă fizică Închinarea publică se făcea de două ori pe zi, zi și noapte Cea mai simplă mâncare se consuma, o dată pe zi - la prânz Călugărilor li s-a prescris tăcerea, neachizitivitatea deplină și cea mai strictă ascultare față de autoritățile monahale Ordinea în mănăstiri era asigurată prin punerea în aplicare a regulilor cartei și pedeapsa (pecăința) pentru încălcarea acestora Carta Rev Pachomia a reglementat toate aspectele cele mai importante ale vieții monahale (hrana, somnul, îmbrăcămintea, admiterea în mănăstire, conducerea acesteia), dar s-a limitat la cele mai generale instrucțiuni despre fiecare dintre ele Sf Vasile cel Mare s-a alăturat tradiției monahale în timpul călătoriilor sale în Egipt, Palestina și Siria în anii - După St Vasile creează așa-numitele "Reguli scurte" pentru călugări, prezentate sub formă de de întrebări și răspunsuri, și în anii - "Reguli mari" (număr total ) Aceste reguli descriu un regim monahal destul de moderat, departe de extremele ascetice ale comunităților monahale contemporane lui Vasile (de exemplu, adepții lui Eustathius de Sebaste) În regulile Sf Vasile, influența hrisovului mănăstiresc cenobitic Sf Pahomie - însă, spre deosebire de acesta din urmă, Sf Vasily a creat mănăstiri nu mari, ci mici, cu un număr mic de locuitori (călugărițe) Vasily l-a pus pe Lnakhoretstvo pe locul doi, după monahismul kinovial, pe care îl considera cel mai bun tip de subordonare monahală - - Secţiunea I Biserica în Imperiul Creştin ( - ) Whig După Sf Vasile a fost recunoscut ca o autoritate proeminentă a bisericii, aceste reguli s-au răspândit, mai întâi în Asia Mică, apoi în întreaga Biserică În regula monahală, Sf Vasile, nu există o reglementare detaliată a vieții monahale, dar este dată o teorie generală a ascezei, care este mai potrivită cu spiritul monahismului palestinian cu micile sale mănăstiri Un călugăr nu ar trebui să dețină proprietăți, ci doar să aibă haine - și una pentru zi și noapte Rugăciunea, conform acestei hărți, trebuie să fie neîntreruptă și să însoțească întotdeauna munca unui călugăr, totuși, unele ore din zi și din noapte sunt de preferat: dimineața, , , ore, sfârșitul zilei, începutul noaptea și miezul nopții (aceleași ore de rugăciune sunt numite în Tradiția Apostolică "Sfântul Ipolit al Romei, păstrată în "Decretele apostolice" - cf mai sus, p ) Un călugăr trebuie să comunice cu rezerva Sfintelor Daruri în fiecare zi Mâncarea trebuie luată la o anumită oră, o dată pe zi Tot restul timpului ascetul ar trebui să-l petreacă în muncă mentală (rugăciune) Spre Carta Sf Vasile urcă și la pronunțarea obligatorie a jurămintelor speciale la intrarea în monahism (Prostr prav - ) Evagrie din Pont Cea mai importantă etapă în dezvoltarea monahismului a fost activitatea lui Evagrie din Pont (c - c ) Evagrie a fost făcut cititor al Sf Vasile cel Mare, apoi diaconului Sf Grigore Teologul în timpul arhiepiscopiei sale la Constantinopol, iar mai târziu de la Sf Grigore de Nyssa, a primit hirotonirea presbiterină Astfel, Evagrie poate fi considerat un discipol și urmaș al tuturor celor trei mari părinți capadocieni, dar Sf Busuioc Aflat în Constantinopol, Evagrie a cedat unei ispite amoroase și a intrat într-o aventură cu soția unui înalt funcționar, dar după o viziune de noapte în care un înger care a apărut i-a spus să părăsească capitala pentru mântuirea sufletului său, el a hotărât să meargă spre Răsărit, în cetatea sfântă a Ierusalimului (aproximativ ) La Ierusalim, Evagrie s-a întâlnit cu figuri proeminente ale monahismului latin - de exemplu, Sf Melania cea Bătrână și Rufin din Aquileia - în același loc, după vindecarea miraculoasă de o febră, acceptă monahismul de la Rufin și Melania După aceea, la sfatul mentorilor, Evagrie pleacă în Egipt și muncește în deșertul Nitrian ( ), devenind elev a doi semănători Makariev - egiptean și alexandrin Rolul special al lui Evagrie este că a devenit primul teoretician al monahismului (sub formă de anahorit) Inițial, Egiptul - - II Istoria instituțiilor și a cultului Monahismul a atras în principal reprezentanți ai populației locale - copții, iar grecii se numărau printre călugării în minoritate Aceasta a însemnat izolarea monahismului originar de contextul intelectual al epocii, de cultura elenistică Evagrie a interpretat practica monahală în spiritul antropologiei antice și a surprins în lucrările sale multe aspecte ale practicii monahale care au devenit clasice Cele trei scrieri ascetice principale ale lui Evagrie alcătuiesc un fel de trilogie: ) "Cuvântul despre a face (ascetic) sau Călugărul", compilat sub forma a de capitole scurte cuprinzând instrucțiuni în asceza monahală (mai târziu din această experiență un întreg va apărea gen de scriere bisericească - secole, sau "sute"); ) "Gnosticul sau celui care a meritat cunoașterea" constă din de capitole și este dedicat cunoașterii spirituale (gnoză)', ) "Capitole speculative" este cea mai amplă lucrare, constând din părți a câte de capitole fiecare În limba greacă originală, supraviețuiește doar fragmente; textul integral este cunoscut într-o traducere siriacă veche Asceza evagriană se bazează pe teza platoniciană că mintea nematerială, deși este legată de trup, este prin natură mai bună decât aceasta și ar trebui să trăiască o viață spirituală separată În minte are loc și contemplarea lui Dumnezeu Acest intelectualism aparent nu trebuie să sperie În platonism, "minte" este un concept care acoperă întreaga parte conștientă a unei persoane, un analog al sufletului, personalității, conștiinței Totuși, în ciuda imaterialității minții și a înălțării acesteia deasupra corpului, în starea căzută mintea este sclava lucrurilor materiale care afectează sufletul prin simțuri și trezesc pasiuni care înrobesc mintea Toate acestea împiedică legătura cu Dumnezeu Astfel, sarcina inițială a ascetului este de a purifica mintea de imaginile lumii exterioare, pregătind-o ca un vas pentru Dumnezeu Aceasta se realizează cu ajutorul "rugăciunii inteligente", răspândită în monahism și înaintea lui Evagrie Esența "rugăciunii inteligente" este de a concentra mintea pe o singură frază, care se adaptează la respirație Această concentrare în rugăciune trebuie să fie însoțită de o disciplină mentală care întrerupe toate gândurile, chiar și pe cele care par neutre sau bune Ca urmare, călugărul este eliberat de tirania lucrurilor materiale caracteristice sufletului căzut și ajunge într-o stare de nepătimire (apatie) În această stare, el poate contempla însăși esența lucrurilor, văzându-le așa cum a vrut Dumnezeu să fie Această stare de nepătimire, conform lui Evagrius, este proprietatea inițială a minții umane Omul căzut nu poate rămâne mult timp în el - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) rămâne, așa că ascetul trebuie să se îndrepte constant către "rugăciunea noetică" Numai în această stare de nepătimire poate sufletul ascetului să primească harul lui Dumnezeu De asemenea, Evagrie a fost primul care a propus multe scheme și prevederi care au fost moștenite de generațiile ulterioare de călugări, deși acestea au fost adesea supuse unor îmbunătățiri destul de practice Aceasta este, de exemplu, schema împărțirii tuturor dorințelor păcătoase în opt patimi, sau descrierea dezvoltării păcatului de la adăugarea la acțiunea de fapt păcătoasă Meritul cel mai important al lui Evagrie a fost că a reușit să încadreze practica monahală în contextul intelectual modern al epocii Monahismul în versiunea evagrieană a atras mulți oameni cu cultură elenă Activitățile sale au fost precedate de răspândirea rapidă a monahismului în rândul populației grecești a imperiului, inclusiv în rândul intelectualilor creștini, printre care figura Sf Vasily Monahismul inițial era predominant copt, dar deja în mănăstirile Pahomiev existau grupuri separate de greci Tradiția evagriană, care s-a răspândit în rândul călugărilor educați, a provocat o altă scindare în monahismul egiptean - scindarea Originiștilor și a antropomorfilor și a tovarășului Urmașii lui Evagrie au fost numiți Originiști, pentru că printre ei, din cauza înălțimii învățăturii, erau și lucrările acestui teolog Una dintre cele mai importante prevederi ale acestei teologii monahale evagriano-origeniene a fost afirmația că închinarea lui Dumnezeu și contemplarea Lui ar trebui să aibă loc fără mijlocirea vreunei imagini Cu toate acestea, în ciuda superiorității lor intelectuale, acest partid era inferior ca număr față de călugării copți, care aderau la practici mai primitive și arhaice de adorare a lui Dumnezeu în formă umană și care de aceea erau numiți "antropomorfiți", adică susținători ai formei umane Este greu de spus în ce a constat acest antropomorfism - dacă a fost pur și simplu o abatere eretică din cauza căderii în "farmec" (eroarea spirituală), așa cum îl reprezintă dușmanii săi ai Originiștilor, sau ar trebui să fie considerat un fenomen complet ortodox, analog la cinstirea icoanelor Această confruntare a provocat însă consecințe foarte grave datorită intervenției arhiepiscopului Teofil al Alexandriei ( - ) În , în epistola sa pascală anuală, el s-a pronunțat din neatenție în favoarea doctrinei contemplării în afara imaginii, ceea ce a provocat proteste în mediul monahal Pentru a-i liniști pe călugării neliniștiți, Teofil a decis - - II Istoria instituțiilor și a cultului pentru a învinge principala fortăreață a origenismului - deșertul Nitrian, unde la acea vreme așa-numiții "frații lungi" Dioscor, Eusebiu, Eutimie și Amoniu - ucenicii lui Avva Pambo și Evagrie - erau în mare cinste La un moment dat, însuși Teofil le-a asigurat patronajul, dar valul de indignare al antropomorfiților și scorurile personale cu călugării nitrieni (l-au adăpostit pe presbiterul Isidor, fostul favorit al lui Teofil, care a căzut în disgrație) l-a obligat să facă un adevărată călătorie la Nitria În această campanie, el a fost însoțit de formațiuni personale înarmate ale Episcopilor Alexandriei ("paravalans", inițial o corporație bisericească de îngrijire a bolnavilor) și o mulțime de călugări antropomorfi care au săvârșit un pogrom uniform în vechea mănăstire, care a dus la izgonirea Originiștilor și, ulterior, la catedrala "sub stejar" ( ), pe care Teofil l-a condamnat pe Sf Ioan Gură de Aur Monahismul în Palestina și Siria Lavra ca tip special de mănăstire Întrucât monahismul a corespuns pe deplin spiritului Evului Mediu viitor, el a devenit larg răspândit în Imperiul Roman în ofilire În Palestina, figura centrală a monahismului, precum Sf Anthony, a fost Sf Ilarion cel Mare (c - ) La vârsta de ani, a devenit studentul unui ascet egiptean, dar s-a întors curând în Palestina cu călugării egipteni Monahismul în Țara Sfântă s-a răspândit și datorită apariției în secolul al IV-lea obiceiul de a face pelerinaje în locurile sfinte ale Vechiului şi Noului Testament Trebuie remarcat faptul că origenismul a fost larg răspândit în rândul călugărilor palestinieni În Palestina ia naștere un tip special de mănăstire, numită Lavra (din grecescul Khsgira - "strada orașului, cartierul", "strada pe care se află templul") Inițial, a fost o asociere de chilii monahale separate în jurul unui templu și a unui număr de servicii gospodărești comune (trapeză, brutărie, depozit, curte etc ) Laurii palestinieni erau un tip de organizare a monahismului, intermediar între mănăstiri cenobitice (kinovia) și schit (anchorism) Mai târziu, acest tip s-a răspândit în mănăstirile din Siria, Egipt și deșertul arab Lavra ca tip de organizare nu este caracteristică monahismului occidental Călugărul lavr (lavrioți) trăia separat în asceză strictă Deci, conform regulilor Sf Gherasimos al Iordanului (aproximativ ), călugării trebuiau să petreacă cinci zile în rugăciune și făcând muncă manuală în chilii, mâncând fructe uscate și pâine, și numai sâmbăta și duminica, precum și în zilele de sărbătoare, li se prescriea - - Secțiunea II Biserica din imperiul creștin ( - ) a luat parte la o liturghie comună și la o masă formată din mâncare caldă și vin În fruntea Lavrei se afla egumenul (arhimandrit), ales de călugări și aprobat de episcopul local De regulă, acesta a fost fondatorul Lavrei sau cel mai respectat și experimentat călugăr bătrân Faimoșii lauri ai Sf Chariton în Faran lângă Ierusalim (fondat între și ), St Gherasimos (secolul al V-lea), Sf Eutimie cel Mare (secolul al V-lea), Sf Savva cel Sfințit lângă Ierusalim (sec VI) și multe altele Pe la secolul al VIII-lea distincția dintre lauri și mănăstiri cenobitice s-a pierdut, iar mănăstirile mari au început să fie numite lauri Unul dintre cei mai proeminenți reprezentanți ai tradiției monahale din Palestina a fost Sf Eutimie cel Mare (circa - ), care a lucrat pentru prima dată în Lavra Faran a Sf Khariton, iar apoi împreună cu St Theoktist, care a devenit anahorit în deșert, la km de Ierusalim Acolo a întemeiat așa-numita mănăstire "Inferioară" (Lavra), pentru ai cărei frați a slujit ca mărturisitor Cu numele de Sf Eufemia a asociat un număr mare de minuni săvârșite prin rugăciunile sale Monahismul sirian s-a dezvoltat parțial în paralel cu monahismul egiptean, folosind în mare parte moștenirea iudeo-creștinismului La început, monahismul sirian a fost dominat de forme anahorite, inclusiv de forme destul de extreme Așa au fost, de exemplu, "pășcătorii", care mâncau doar plante sălbatice (cel mai adesea, un fel de ierburi) și stiliți - asceții care făceau un jurământ de a sta neîntrerupt pe stânci Întemeietorul acestui tip de asceză a fost Sf Simeon Stilitul ( - ), care a stat pe stâncă timp de de ani și a devenit faimos pentru multe vindecări și alte minuni Alte tipuri de austerități dure siriene au fost: purtarea lanțurilor (verig) și cămășilor de păr pe corp, privarea de somn, îndurarea mușcăturilor de șarpe și a animalelor sălbatice, refuzul hranei fierte etc În secolul al IV-lea primele mănăstiri kinovie apar și în Siria Ulterior, în secolele V-VI, aici a predominat organizarea cinovială a monahismului Cel mai important reprezentant al monahismului sirian în stadiul inițial al dezvoltării sale a fost Bp Rabbula din Odesa ( - ), care a fost primul (sau unul dintre primii) care a întocmit carta monahală siriană Monahismul în Occident Statutele Sf Ioan Cassian și Benedict din Nursia În Occident, monahismul a prins rădăcini mai încet Pionierul monahismului de aici este Sf Martin de Tours ( - ), care a întemeiat prima mănăstire înainte de sfințirea sa ca episcop în După ce a devenit episcop, a întemeiat o mănăstire faimoasă - - II Istoria instituțiilor și a cultului în Marmoutier Cu toate acestea, în secolul al IV-lea monahismul era încă exotic pentru Occidentul creștin, pentru care trebuia să mergi în Orient Palestina a devenit centrul unei astfel de "emigrări spirituale" către monahism, unde au fost întemeiate mai multe mănăstiri latine - de exemplu, mănăstirea Sf Melania cea Bătrână ( - ) pe Muntele Măslinilor din Ierusalim (fondată în ) Carta monahală a unuia dintre întemeietorii monahismului occidental - Sf Ioan Cassian Romanul (sfârșitul al IV-lea - prima jumătate a secolului al V-lea) - a fost creat c - , sub influența regulilor monahale egiptene și palestiniene, precum și a carta monahală a Sf Vasile cel Mare Opera lui Ioan Cassian este formată din cărți, este scrisă în latină și se numește "Despre regulile mănăstirilor cenobitice" (De institutis coenobiorum) Din punct de vedere al conținutului, această carte reprezintă o etapă ulterioară în elaborarea regulilor mănăstirilor cenobitice privind rugăciunea și închinarea La baza ritului liturgic al monahismului egiptean, după Ioan Cassian, stă cântarea a psalmi la slujbele de seară și de noapte, urmate de fiecare dată de două lecturi: din Vechiul și Noul Testament Sâmbăta și duminica, ambele lecturi sunt preluate din Noul Testament, una din Apostol, cealaltă din Evanghelie La începutul hrisovului, regulile de intrare în mănăstire, înfățișarea și îmbrăcămintea călugărilor (cartea I), ciclul zilnic de cult (cărțile II-III), jurămintele monahale, ascultările, penitențe, mesele, postul, ascultarea față de bătrânul (cartea GV) sunt descrise Celelalte opt cărți conțin discuții despre lupta împotriva celor opt vicii sau pasiuni majore Unul dintre cei mai autoriți părinți ai Bisericii de Apus și fondatorul ordinului monahal al Benedictinilor a fost Sf Benedict de Nursia (circa - ) Principala sursă de informații despre viața Sf Benedict sunt "Dialogurile" Papei Grigore cel Mare (Dvoeslov) (circa - ) Benedict provenea dintr-o familie bogată care locuia în orașul Nurcia, nu departe de Spoleto, la nord-est de Roma În tinerețe a locuit la Roma, unde a studiat artele liberale Convins de păcătoșenia vieții urbane, a apelat la asceza creștină Retrăgându-se pe valea râului Anion (la aproximativ km est de Roma), a trăit trei ani ca pustnic într-o peșteră de lângă Subiaco După conducerea nereușită a mănăstirii din Vicovaro (Benedict a devenit starețul acesteia, dar nu a putut face față voinței de sine a călugărilor), s-a întors la Subiaco, unde i s-au alăturat mulți studenți Împărțiți în grupuri, s-au format - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) mici colonii monahale, unite de conducerea generală a lui Benedict Între și însoțit de mai multe persoane care au păreri asemănătoare, părăsește Subiaco și întemeiază o nouă mănăstire în apropierea orașului Cassinum (între Roma și Napoli) în vechea acropolă de pe Muntele Montecassino (distrusă de lombarzi în jurul anului , repopulată în din inițiativa) al Papei Grigore al II-lea) În timpul șederii sale la Montecassino, a câștigat un mare prestigiu în rândul populației locale, mai ales în timpul războiului cu goții din - Benedict a fost înmormântat în mănăstirea sa împreună cu sora sa Scholastica După anul , după restaurarea mănăstirii distruse de lombarzi, mormântul cu moaștele lui Benedict a devenit loc de numeroase pelerinaje Potrivit unei alte legende, deja în jurul anului moaștele lui Benedict au fost transferate la mănăstirea de la Fleury (Fleury, Franța) Aproximativ în anii Benedict a scris faimoasa sa carte monahală Regula sancti Benedidi, care a avut un impact uriaș asupra monahismului catolic Pravila lui Benedict este o regulă pentru mănăstirile cenobite (cinovii) Sursele sale au fost scrierile Părinților Bisericii anteriori - Sf Pahomie, Vasile cel Mare, Augustin, Ioan Casian, Ciprian, Papa Leon cel Mare, o lucrare latină anonimă Regula magistri, precum și viețile Sf devotati Experiența administrativă a lui Benedict însuși a jucat, de asemenea, un rol semnificativ Regula lui Benedict constă dintr-un prolog, de capitole și un epilog Ch - adăugat la partea principală mai târziu Secțiunile liturgică (cap - ) și disciplinară (cap - ), cel mai probabil, au existat inițial ca reguli independente și abia mai târziu au fost încorporate în textul cartei În prolog se formulează scopul monahismului - întoarcerea sufletului la Dumnezeu prin "isprava ascultării" (oboedientiae labor) Următoarele sunt numeroase citate din St Scripturi unite prin tema fricii de Domnul Se proclamă sarcina înființării unei "școli de slujitori ai lui Dumnezeu" (scola dominici servirii), care, urmând poruncile Domnului și împărtășindu-se cu răbdare la chinurile Mântuitorului, sunt cinstite cu comuniune cu împărăția Sa În cap , se disting patru tipuri de călugări: ) călugării cinoviți (monastici - sunt cotați drept "cel mai bun tip", genus fortissimum), ) anahoreți pustnici, ) absolut independenți, rătăciți singuri sau în grupuri mici "Sarabaiți" (sarabaitae) - sunt evaluate puternic negativ) și, în final, ) "gyrovagi" (gyrovagi) - i e "vagabondii" rătăcind în diferite zone și sunt cotați drept cei mai răi dintre călugări Ch conţine - - II Istoria instituțiilor și a cultului cerinţe pentru stareţul mănăstirii (egumen): să slujească drept exemplu fraţilor, să nu scoată în evidenţă pe nimeni în defavoarea altora, să-i educe pe călugări după caracterul şi aptitudinile lor, să lupte împotriva păcatului chiar de la începuturi, nu oprindu-se chiar înainte de pedeapsa corporală, să acţioneze cu conştiinţă întreaga sa responsabilitate pentru fiecare suflet care i se încredinţa Ch recomandă adunarea unui sobor de frați pentru a decide chestiunile importante, lăsând ultimul cuvânt în seama starețului În cap - enumerați principalele virtuți monahale - respectarea poruncilor, pocăința, iubirea, ascultarea, tăcerea (tacitumitas) Ch este în întregime dedicat umilinței (humilitas), în care se disting soiuri Ch - sunt consacrate problemelor liturgice, stabilesc regimul privegherilor de noapte iarna si vara, ordinea citirii psalmilor noaptea, duminica si zilele obisnuite, in memoria sfintilor etc Ch - acoperă chestiuni disciplinare: numirea "tiens" (decani - șefi de cete de zece călugări), rânduiala somnului, ordinea pocăinței și pedeapsa pentru abateri, a doua acceptare a călugărilor care au părăsit mănăstirea, pedeapsa a membrilor minori ai fraţilor Biciuirea este adesea recomandată ca pedeapsă Ch - reglementează viața economică a mănăstirii (cap este consacrat în mod specific problemei inadmisibilității bunurilor personale pentru un călugăr) În capitolele următoare sunt reglementate aspecte precum îngrijirea bolnavilor și a bătrânilor, hrana, cult, munca manuală, ospitalitatea, funcțiile starețului și ale preoților mănăstirii etc În secolul al VII-lea carta Sf Benedict este distribuit în mănăstirile din Galia, unde, ca urmare a prelucrării sale și a contopirii cu Carta locală a Sf Columban a apărut așa-numita "ediție consolidată" a cartei (regula mixta) Probabil că în jurul anului această carte a fost dată în folosință în comitatul Northumbria (Anglia) În secolul al VIII-lea Misionarii anglo-saxoni au adus din nou carta Sf Benedict către continent Iluminatul german St Bonifaciu (c - ) l-a folosit pentru a reforma administrația bisericească din Germania și imp Carol cel Mare ( - ) a susținut folosirea lui pentru a unifica administrația monahală în statul franc După ce Benedict, starețul Aniana (sudul Franței, c - ), și cu sprijinul fiului și moștenitorul său, Carol Ludovic cel Cuvios, fusese introdus oficial în Aquitania prin eforturile lui Benedict, starețul Aniana (sudul Franței, c - ), consiliul de la Aachen ( - ) l-a recomandat ca un singur hrisov pentru toate mănăstirile din Imperiul Carolingian Guvernul lui Benedict a jucat, de asemenea, un rol important în mișcările de reformă cunoscute din secolul al X-lea - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) sub denumirea de "reforme cluniacene" (după ) Având în vedere importanța cheie a domniei lui Benedict pentru dezvoltarea guvernării bisericești occidentale în secolele VIII-XII această perioadă este numită în istoriografie "Epocile benedictine" De atunci, Carta Sf Benedict nu devine practic nicio alternativă la Carta monahală a Bisericii de Apus Centrele monahale Est și Vest Ca urmare a răspândirii mișcării monahale, mai întâi în Răsărit și apoi în Vestul imperiului, au apărut în diferite locuri centre monahale cu autoritate, care erau fie mănăstiri mari separate, fie grupuri întregi de mănăstiri Pe parcursul secolelor IV-VI aproape fiecare parte a imperiului a dobândit propriile sale centre monahale În Egipt, acestea erau comunitățile monahale deja menționate de pe muntele Nitrian, în Chilii și în deșertul Skete În Palestina, Lavra Sf Savva cel Sfintit și o serie de mănăstiri de pe Muntele Măslinilor din Ierusalim În munții Sinai din secolul al IV-lea există una dintre cele mai vechi din lumea creștină, mănăstirea Sf vmts Catherine, în care sunt păstrate moaștele ei În estul extrem al imperiului s-a răspândit tradiția siriană a monahismului Aici au apărut deodată trei centre monahale în Mesopotamia, unul în Coele-Syria (Yugaton), precum și mănăstiri din Osroene, Cilicia și în jurul Antiohiei siriene În Occident, deja amintita mănăstire Sf Benedict în Montecassino (sec VI) La Constantinopol, prima mănăstire a fost mănăstirea Dalmata (DosKhtsatoi), care a apărut în secolul al XV-lea La sfârșitul domniei lui Iustinian, în capitală existau deja peste de mănăstiri mari și mici La începutul secolului al IX-lea capitala Manastirii Studion in numele Sf Ioan Botezătorul, fondată în secolul al V-lea de un anumit nobil Studius și de atunci a dus o existență mizerabilă, până la sfârșitul secolului al VII-lea el nu a fost reînviat de St Teodor Studite Devenit stareț al mănăstirii, a întocmit prima hrisovă (tip) studiană, care reglementa problemele disciplinei și cultului monahal Unele dintre prevederile Regulii Studianului au fost adoptate ulterior de călugării de pe Muntele Athos Sub Teodor, Mănăstirea Studion a deținut terenuri, gospodării (metohie), a primit subvenții bănești speciale de la stat A existat un centru mare pentru corespondența manuscriselor - scriptorium-ul, iar studiul cărților bisericești și alcătuirea imnurilor liturgice au înflorit de asemenea Sapat parțial pe teritoriul mănăstirii - - II Istoria instituțiilor și a cultului bazilica ruinată din secolul al V-lea, în prezent este cea mai veche biserică găsită în Constantinopol Așa-numiții "munti sfinți" au devenit un fenomen aparte al mișcării monahale din Bizanț Primul "munte sfânt" poate fi deja în secolul al IV-lea consideră egipteana Nitria, glorioasă sub numele de Avva Amon În secolul VI cel mai mare centru monahal apare în Siria, la nord de Antiohia - așa-numitul Munte Minunat, iar apoi Muntele Negru adiacent acestuia (cu alte cuvinte: orașul Aman) Aceste două lanțuri muntoase până în secolul al IX-lea au fost locuite de călugări greci, sirieni, armeni, georgieni Alături de kinovias, existau și chilii monahale separate Celebrul sfânt sirian Simeon cel Tânăr ( - ) a lucrat pe Muntele Minunat, care a întemeiat acolo o mănăstire nu mai puțin faimoasă Perioada de glorie a monahismului pe munții Negru și Divnaya cade în secolul al XI-lea Mai mulți munți sfinți apar deodată în vestul Asiei Mici Deci, nu departe de Calcedon din a doua jumătate a secolului al V-lea acolo era Muntele St Auxentia (inițial orașul Skopos), și nu departe de Milet - Muntele Latmos (altfel Latros), locuit de călugări din a doua jumătate a secolului al VIII-lea În secolele VIII-IX orașul Olimp din Bitinia din vestul Asiei Mici a devenit locul a numeroase așezări monahale Pe acest munte a muncit până la reinstalarea sa în capitala St Teodor Studitul și rudele sale, care au devenit și ei călugări Mai târziu, faimosul Sfânt Munte Athos a început să fie locuit de călugări din aproximativ secolul al VIII-lea, dar până în secolul al X-lea (întemeierea Marii Lavre de către Sfântul Atanasie de la Athos) nu putea pretinde rolul de centru monahal autorizat Statutul juridic al călugărilor din Bizanț Pentru stat și Biserică, exodul în masă al oamenilor în deșert a devenit în multe privințe o problemă - la urma urmei, numărul de călugări se număra la mii și au trăit, deși separat, dar totuși destul de compact și au ales pentru ei înșiși care a ierarhilor bisericeşti să se supună şi cine nu Spontaneitatea și dragostea de libertate a primilor călugări au dat naștere nevoii de a îndrepta această mișcare într-o direcție juridică Așa se explică apariția a numeroase carte monahale, precum și a canoanelor bisericești și a legilor de stat privind monahismul Astfel, canoanele al IV-lea și al VIII-lea ale Sinodului IV Ecumenic de la Calcedon ( ) prescriu ca mănăstirile să fie înființate numai cu permisiunea episcopului local Călugării și toți clericii mănăstirilor sunt subordonați episcopului și nu trebuie să părăsească mănăstirea inutil Era interzisă primirea sclavilor în mănăstire fără permisiunea proprietarilor - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Canoanele Sinodului al V-lea-Șasele Ecumenic (Trullo) din - ele reglementează cu grijă vârsta intrării într-o mănăstire (nu mai devreme de ani, drepturi ), timpul de ascultare înainte de a lua tunsura (trei ani, drepturi ) Călugării rătăcitori care propovăduiesc în orașe ar trebui să fie repartizați mănăstirilor (dreptul ) Călugării nu au dreptul să părăsească mănăstirea fără încuviințarea starețului (prav ) Organizarea corectă a vieții monahale era o preocupare nu numai pentru ecleziastici, ci și pentru autoritățile seculare din Bizanț Da, imp Iustinian I, în preambulul celei de-a cincea sa nuvele despre monahism ( ), scrie: "Viața într-o ispravă monahală este atât de respectabilă și îl aduce pe cel care s-a îndreptat către ea atât de aproape de Dumnezeu încât este capabil să ștergă din el toată murdăria umană și să-l descopere pur și vrednic de natura sa rațională, acționând în cea mai mare parte în conformă cu rațiunea și înălțat deasupra preocupărilor umane Prin urmare, dacă cineva vrea să devină un adevărat călugăr, are nevoie de pregătire în Divinele Scripturi și de strictă austeritate pentru a fi demn de o schimbare atât de importantă Din acest motiv, ne-am hotărât și să le conturăm îndatoririle și să-i facem adevărați asceți pe calea către Divin Scopul legii noastre actuale este și ca, după statutele asupra celor mai iubitori de Dumnezeu episcopi și rânduielile asupra celor mai evlavioși clerici , monahismul să nu rămână fără o cuvenită" (traducerea mea - K M ) Iustinian a fost primul care a prescris să înceapă întemeierea mănăstirii prin ritul ridicării unei cruci de către episcop pe locul viitoarei mănăstiri (nov V, I) În aceeași nuvelă, stareții sunt instruiți să afle de la cei care vin la mănăstire din ce motiv au decis să părăsească lumea, dacă sunt sclavi fugiți și criminali care se ascund de justiție Este pentru a stabili identitatea celor care vin, pentru a le testa zelul spiritual și posibilitatea ca foștii proprietari de a-și revendica proprietatea (sclavul) înapoi, Justinian stabilește pentru prima dată oficial un mandat de trei ani pentru ambasador Pentru prima dată acest lucru este menționat în nuvelele lui Iustinian - V ( ) și CXXXIII ( ) Cu toate acestea, Iustinian însuși nu a fost autorul acestei norme - cel mai probabil, a urmat legea bisericească obișnuită Vorbim de nuvela VI, publicată, ca și nuvela V, în aprilie Aceasta este o nuvelă III, publicată tot în aprilie Mai târziu, din obiceiul de a ridica o cruce pe locul viitoarei mănăstiri, a luat naștere instituția mănăstirilor "stauropegiale" (adică cele aflate sub jurisdicția directă a patriarhului, ocolind episcopul locului) - - II Istoria instituțiilor și a cultului shaniya, care trece ulterior în canoanele bisericești (nov V, ; SHKHSH, ) Nuvelele lui Iustinian reglementează cele mai mici aspecte ale vieții monahale - până la felul în care călugării ar trebui să mănânce și cum să doarmă (nov V, ; CXHSH, ) Statul, reprezentat de împărat, acordă o atenție deosebită rezolvării problemelor de proprietate la intrarea într-o mănăstire - înainte de a fi tunsurat, fiecare călugăr trebuie să-și împartă proprietatea între rude și prieteni, iar dacă nu a făcut acest lucru, atunci proprietatea devine proprietatea lui mănăstirea (nov V, ; modificat în nou CXHSH, în sensul că un călugăr își poate lăsa moștenire proprietatea chiar și după tonsura) Și în acest sens, puterea imperială anticipează ecleziastul - până la urmă, aceste prescripții intră în dreptul bisericesc abia în secolul al IX-lea sub influenţa evidentă a legislaţiei imperiale a lui Iustinian Conform acestei norme, mănăstirea acționează de fapt ca destinatar al așa-numitului legat (adică % din proprietatea moștenită) - cu alte cuvinte, este legatar colectiv Copiii celui care este tonsurat ca monah primesc o "falcidia" (ab intestato) - adică a patra parte a bunului moştenit exclus de la legat În dreptul roman clasic, cea mai mică parte (I) a proprietății pe care o putea pretinde moștenitorul legitim (moștenitorii) era numită "sfertul falcidian" (quarta Falcidia), întrucât a fost stabilit prin legea Falcidia (lex Falcidia), adoptată în î e n Este, după toate probabilitățile, acest trimestru despre care se discută în acest pasaj (pentru mai multe detalii, vezi nuvela I "De heredibus et Falcidia") a lui Iustinian Legile lui Iustinian determină și procedura de alegere a starețului (Cod pofta I ( ), ; nou V, ; CXXIII, ), întrucât această problemă nu a fost reflectată în legea bisericească Potrivit ordinului imperial, frații mănăstirii aleg din mijlocul lor pe cei mai buni, indiferent de rang și vârstă, iar această alegere trebuie aprobată de episcop În nuvela LXXIX din , Iustinian analizează în detaliu ordinea procedurilor judiciare împotriva călugărilor - în special, el interzice funcționarilor judiciari să invadeze mănăstirile și să forțeze călugării să fie duși în judecată Orice pretenții legale împotriva călugărilor trebuie mai întâi aduse la cunoștința episcopului, care conduce o anchetă internă a bisericii Astfel, Novella LXXIX extinde călugărilor principiile și procedura curții episcopale - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Referitor la tonsura foștilor soți, legile lui Iustinian (nou CXXIII, ) spun: "Și dacă soțul alege viața monahală, atunci să restituie soției sale zestrea și tot ce a primit de la ea, precum și acea parte din darul căsătoriei care se datorează soției în caz de deces soț prin acord cuprins în contractul de zestre Dacă soția se dovedește a fi mers la mănăstire, atunci soțul, la rândul său, are dreptul să rețină pentru sine darul de căsătorie și acea parte din zestre care, prin acord, i se cuvine în cazul moartea soției sale și dispunem restul zestrei și alte bunuri ale soției care s-au dovedit a fi restituite soției sale " Astfel, în conformitate cu această normă, plecarea unuia dintre soți la mănăstire a antrenat aceleași consecințe ca și moartea sa fizică Plecarea neautorizată din mănăstire era pedepsită în legislația de stat a Bizanțului cu confiscarea averii și transferul persoanei vinovate fie înapoi la mănăstire, fie la instituțiile municipale pentru lucrări publice (Cod lust I, ( ) - ) ; nou CXXIII, ) Pentru ademenirea sau răpirea unei călugărițe, cel vinovat era condamnat la moarte, iar averea sa transformată în venitul mănăstirii (Cod pofta I, ( ); nou CXXIII, ) Astfel, prin secolul VI Statul bizantin nu numai că a stabilit controlul asupra unei instituții bisericești atât de influente precum monahismul, dar și a reglementat cu grijă viața monahală prin emiterea unor legi speciale privind monahismul Aceasta a manifestat în mod clar natura duală a statului bizantin, a cărui sarcină, începând cu imp Constantin cel Mare proclamă nu numai aranjarea bunăstării pământești, ci și mântuirea sufletelor cetățenilor săi Întrebări de securitate pe această temă Ce grupuri ascetice din iudaism și creștinism pot fi considerate precursori ai monahismului? Ce întemeietori ai monahismului creștin în Orient și în Occident cunoașteți? Ce rol a jucat fiecare dintre ei în dezvoltarea monahismului? Care a fost principalul paradox al monahismului creștin timpuriu? Care au fost formele de organizare ale primilor călugări? Cine a fost creatorul primelor hrisoave monahale? Ce rol a jucat Evagrie din Pont în dezvoltarea monahismului egiptean? la fel - Iustinian din și (Cod pofta I ( ) ; ( ) ) - - II Istoria instituțiilor și a cultului Ce "munti sfinți" din Bizanțul timpuriu cunoașteți? Ce au fost ei? Cum a fost reglementarea mișcării monahale în legea bisericească și de stat a Bizanțului? Literatură suplimentară pe această temă Vankova A B Eutimie cel Mare // PE T XVII M , S - Voitenko A A "Viața Sf Antonie cel Mare" Sf Atanasie al Alexandriei și începutul monahismului creștin // VV T ( ) S - Voitenko A A Antonie cel Mare // PE T II M , S - Voitenko A A Forme de organizare monahală în Egipt în secolele V - începutul secolelor V // Istoria Bisericii antice în tradițiile științifice ale secolului XX SPb , S - Korolev A A Ilarion cel Mare // PE T XXII M , S - Loseva O V Gherasim al Mănăstirii Iordanului // PE T XI M , S - Maksimovici K A Legislația împăratului Iustinian I asupra monahismului (partea ): nuvele V și LXXIX // Vestnik PSTGU Ser I: Teologie și filozofie Vol ( ) pp - Sidorov A I , Loseva O V , Lukovnikova E A Ammon din Nitria // PE T II M , S Fokin A R Evagrie din Pont // PE T XVI M , S - Fokin A R Ioan Cassian Romanul // PE T XXIV M , S - Şlenov D , Hierom Ascetism Vasile cel Mare și tradiția ascetică // PE T VII DOMNIȘOARĂ - II c viaţa liturgică Sacramente (KA Maksimovici) Remarci generale Viața liturgică a Bisericii după recunoașterea ei de către stat suferă multe schimbări Închinarea în orașe trece de la casele private la bisericile mari, ia naștere o tradiție de cult public, procesiuni magnifice și procesiuni religioase (litia, litanie) Ritul liturghiei devine mai complicat - apar rugăciuni speciale și rituri sacre pentru partea inițială a liturghiei (enarxis, antifoane, Intrarea Mică), oferirea de daruri (Intrarea Mare), comuniunea clerului și laicilor Riturile altor Sacramente ale Bisericii devin tot mai complicate Artele plastice și arhitectura bisericii înfloresc În așa-numitele "locuri sfinte" - Palestina, Ierusalim - multe - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) pelerini, dornici să vadă cu ochii lor cele mai vechi sanctuare creștine și să aducă rugăciuni către Hristos și Maicii Domnului pentru ei și cei dragi Biserica, s-ar putea spune, iese din subteran și devine treptat principala instituție spirituală și culturală a imperiului creștin În Bisericile locale continuă formarea ritualurilor liturgice locale, în care, păstrând un anumit nucleu străvechi, trăsăturile locale devin din ce în ce mai pronunțate în timp În Orient, tradițiile locale interacționează între ele (de exemplu, cultul antiohian din secolul al IV-lea are o influență semnificativă asupra tradițiilor liturgice din Ierusalim și Constantinopolitan) Ulterior, astfel de influențe au condus la convergența ritului liturgic individual unul cu celălalt Deci, de exemplu, în secolul al IX-lea a avut loc o convergenţă a ritului Constantinopolului (bizantin) cu cel din Ierusalim (vezi mai jos) Pe de altă parte, din secolul al IV-lea mişcarea monahală cu idealurile sale de mântuire personală prin isprăvi ascetice din munţi şi deşerturi se extinde şi se întăreşte Monahismul a format o tradiție liturgică deosebită, care de-a lungul timpului a influențat tot mai mult cultul parohial în orașe și sate În secolele VII-IX în legătură cu cucerirea arabă a unor teritorii semnificative din estul imperiului, vechile Biserici apostolice din Orient își pierd independența și statutul privilegiat în sistemul puterii de stat În sfera cultului, Patriarhiile din Antiohia și Alexandria au trecut în cele din urmă la ritul bizantin (Constantinopol) Doar Biserica din Ierusalim și-a păstrat originalitatea liturgică Carta sa liturgică (typikon) a avut o anumită influență asupra hărții Bisericii din Constantinopol și, prin aceasta, asupra hărților Bisericilor Ortodoxe Slave În secolele VII-IX dezvoltă și atinge apogeul (mai ales în mediul monahal) compoziția imnurilor bisericești - gіshnografiya În același timp, canonul a devenit principalul gen liturgic Astfel, viața liturgică a Bisericii în imperiul creștin, în comparație cu secolele anterioare de persecuție, se distingea prin cinci trăsături principale: ) apariția formelor publice de cult, dându-i splendoarea exterioară și complicarea riturilor liturgice; ) formarea finală a riturilor (riturilor) liturgice locale în Biserici, interacțiunea dintre acestea; - - P Z Istoria instituțiilor și a cultului ) apariția unor forme monahale speciale de cult care au impact asupra cultului de tip parohial (și uneori invers); ) nașterea și înflorirea imnografiei bisericești, apariția de noi genuri și forme imnografice (în special, canonul festiv și menaionul de slujbă); ) înflorirea artelor plastice și a arhitecturii bisericești În prezentarea următoare vom încerca să oferim o imagine mai detaliată a stării și dezvoltării cultului bizantin în secolele IV-IX Ca de obicei, să începem cu o descriere a sacramentelor Bisericii, dintre care cea mai importantă este Taina Euharistiei Sacramentul Euharistiei În secţiunea de cult secolele I-III (vezi mai sus, І З v ) a vorbit despre esența Sacramentului Euharistiei, precum și despre primele rânduri ale Euharistiei (anafora) în monumentele secolelor II-III (cum ar fi Didachea, scrierile Sfântului Iustin Filosoful, Tradiția Apostolică a Sfântului Ipolit al Romei) Să luăm în considerare dezvoltarea ulterioară a ritului anaforei în Biserica din secolele V-V Pe vremea aceea, nu exista încă un singur ordin de liturghie pentru diferite Biserici locale Fiecare Biserică a celebrat Euharistia după un ritual special de anaforă, pe care l-a ridicat unuia dintre apostoli Pe parcursul secolelor IV-V aceste ranguri au fost editate de St Vasile cel Mare, Ioan Gură de Aur și Chiril al Alexandriei După aceea, în Biserică apar mai multe tradiții liturgice În Orient, acestea sunt tradițiile Alexandriei (greacă și coptă), etiopienă, anatoliană (care include Constantinopol, Ierusalim, sirian de vest, armean), sirian de est În Occident - tradiții romane, nord-africane (cartagineze), ambrosiene (mediolaniene), galo-spaniole Următoarele sunt scurte caracteristici ale riturilor euharistiei în principalele Biserici locale: Anafora alexandrină a secolului al V-lea ("Liturghia apostolului Marcu", editată de Chiril al Alexandriei) avea următoarea structură: ) dialogul introductiv a început cu exclamația primatului "Domnul este cu tine"; ) introducere (praefatio) despre crearea lumii; ) se pune o mijlocire (intercessio) între praefatio și imnul Serafimilor "Sfânt, Sfânt, Sfânt "; ) Cântecul Serafimilor avea o formă scurtă (egipteană) - fără exclamația "Osana în cele mai sus"; - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) ) epicleza conține o cerere pentru împlinirea darurilor aduse de Duhul Sfânt (sau "putere", "binecuvântare"); ) comemorarea (anamneza) Patimilor lui Hristos cu indicarea jertfei de pâine și vin; ) a -a epicleza despre coborarea Duhului Sfânt (sau Logos - așa-numitul Logos epiclesis) pe pâine și vin (sau pe cei care comunică) În secolele V-V liturghia în Biserica Alexandrină se slujea neregulat - de exemplu, nu se oficia miercuri, vineri și, după modelul roman, sâmbăta (în mănăstirile egiptene, liturghia se oficia sâmbăta, era obișnuită și în toate celelalte Bisericile Orientului) Odată cu trecerea Bisericii Alexandrine în secolele XI-XII la ritul Constantinopolitan (bizantin), anafora alexandriană propriu-zisă intră în dezaugurare În Egipt, cel puțin din secolul al IV-lea o "liturghie specială a Sf Vasile cel Mare" Se crede că aceasta este o anaforă egipteană specială, pe care Sf Vasily a revizuit și completat ulterior, creând o ediție canonică (completă) a liturghiei sale Textul acestei anafore stă la baza anaforei anatoliene de mai târziu (vezi mai jos) și este în multe privințe similar cu liturghia din Ierusalim a Sf James (vezi mai jos) Anafora anatoliană provine din prefectura romană din Orient, a fost folosită în Ierusalim și Antiohia și a fost înființată și la Constantinopol În general, a avut următoarea structură: ) dialogul introductiv a început cu un salut: "Harul Domnului nostru Iisus Hristos și dragostea lui Dumnezeu Tatăl și părtășia Sfântului Duh cu voi toți" ( Cor XIII, ); ) praefatio; ) Cântecul serafimilor în formă completă urmat de o rugăciune; ) o poveste despre instituirea Sacramentului Euharistiei (institutio); ) pomenirea (anamneza) Patimilor lui Hristos; ) o epicleză despre coborarea Duhului Sfânt asupra darurilor și asupra Bisericii; ) cerere (intercesio); ) doxologie finală și "amin" Acest tip includea anaforele "liturghiei Sf Iacob", Liturghia Capadociană a Sf Vasile cel Mare (ajuns în două ediții - scurtă și completă), Liturghia din Antiohia Sf Ioan Gură de Aur Cea mai veche este anafora Sf Vasile cel Mare (într-o scurtă ediție), ulterior, sub influența sa, așa-numita "liturghie a Sf Iacov " Liturghia lui Ioan Gură de Aur este o reelaborare a unei anafore antice antiohiene Toate cele trei liturghii editate în a doua - - II Istoria instituțiilor și a cultului jumătate - sfârșitul secolului al IV-lea și sunt în prezent principalele anafore ale Bisericii Ortodoxe și ale majorității Bisericilor necalcedoniene Antiohia în secolul al VII-lea după cucerirea arabă, închinarea a fost puternic influențată de tradiția Ierusalimului Ca urmare a acestei influențe, liturghia principală a Bisericii din Antiohia devine "liturghia Sf Iacov" (vezi mai jos) În secolele X-XIII Biserica Antiohiană trece la ritul Constantinopolitan (bizantin), iar arabă devine principala limbă liturgică Anafora bizantină (constantinopolitană) aparține tipului anatolian și este formată din anafore ale Sf Vasile cel Mare și Sf Ioan Gură de Aur Caracteristicile sale: ) în intercessio, cei vii sunt pomeniți după morți (în alte anafore anatoliene este adevărat opusul); ) imneza se încheie cu exclamația "Tău de la Tău Îți aduc mereu și pentru toate" și altele Pentru o anaforă, St Vasile cel Mare se caracterizează prin profunzimea gândirii teologice, o abundență de citate din Sf Scripturi, prelucrare literară atentă Anafora Sf Ioan Gură de Aur este mai compact și concis, dar se distinge și prin eleganța limbajului În zilele noastre, anafora de tip bizantin este folosită în toate Bisericile Locale Ortodoxe Anafora Ierusalimului, ca și cea bizantină, aparține tipului anatolian Cea mai veche formă a acestui rang datează din prima jumătate a secolului al IV-lea Îi lipsea o narațiune despre economia mântuirii (în partea praefatio) și anamneză Mai târziu, rugăciunile penitenţiale au fost adăugate acestui rang O formă ulterioară a acestei anafore este "liturghia Sf Iacov", compilat, după cum am menționat deja, din cea mai veche formă a anaforei din Ierusalim și a anaforei lui Vasile cel Mare Ritul anaforei din Ierusalim a fost adoptat și de monahismul palestinian (în primul rând de către monahii Lavrei Sfântului Sava cel Sfințit) După cucerirea persană ( ) și apoi cucerirea arabă a Ierusalimului ( ), călugării din Lavra Sf Savvas a completat clerul rărit, iar tradiția liturgică monahală a devenit baza pentru renașterea ritului Ierusalimului În cele din urmă, anafora romană este un rit de trecere special care nu se întoarce la anaforele orientale Ritul roman al Anaforei (Liturghiei) a fost scris inițial în latină Caracteristica sa principală este că unele părți ale anaforei sunt - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) schimbătoare în funcție de ziua anului bisericesc, părțile neschimbate formează baza Liturghiei Cea mai veche informație despre rangul roman al anaforei este cuprinsă în eseul "Despre Sacramente (Acțiuni sacre)" {De sacramentis), atribuit Sf Ambrozie din Milano Dacă această atribuire este corectă, atunci datele noastre despre anafora romană se întorc, cel puțin parțial, în secolul al XV-lea, i e în antichitate nu sunt inferioare principalelor anafore orientale Părți ale unei anafore romane (părți modificabile cu caractere cursive): ) dialog introductiv (începe cu salutul "Domnul este cu tine", ca în anafora alexandriană); ) praefatio (începe cu cuvintele Vere dignum - "Cu adevărat vrednic "), ) Cântecul serafimilor (Sanctus) în formă deplină, ca în anaforele anatoliene; ) Prima rugăciune pentru primirea jertfei lui Te, igitur ("Deci, Tu "); ) mijlocirea I, constând în rugăciuni: a) Rugăciunea pentru Biserica Te, igitur ("Deci, Tu "); b) Memento, Domine ("Adu-ți aminte, Doamne ") - o rugăciune pentru cei vii; c) Communicantes ("Având părtășie ") - pomenirea sfinților; d) a -a rugăciune pentru acceptarea jertfei lui Napa igitur ("Deci, aceasta ")', ) Prima epicleză (sau a treia rugăciune pentru acceptarea jertfei) Quam oblationem ("Ce ofrandă "); ) "înființare" (institutio) Qui pridie ("Care în ajunul "); ) anamneză Unde et memores ("De aceea, amintirea "); ) a -a rugăciune pentru acceptarea jertfei Supra quae ("Pe care "); ) Epicleza a -a ("crescătoare") Supplices te rogamus ("Tăiați, vă cerem "); ) intercessio II: Memento etiam ("Amintiți-vă din nou ") - despre morți, apoi Nobis quoque ("Și nouă ") - despre cei vii (secvență ca în anafora bizantină); ) slăvirea lui Dumnezeu pentru sfințirea dată prin Hristos: Per quem ("Prin cine "); ) doxologie finală și "amin" Anafora romană are o structură complexă, nu există o invocare explicită a Duhului Sfânt, care este menționat doar în doxologia finală, rugăciunile pentru acceptarea jertfei sunt distribuite aproape pe tot parcursul ritualului Liturghiei și nu sunt separate într-un bloc separat, ca în - - II Istoria instituţiilor şi cultul rândurilor liturgiilor răsăritene Din punct de vedere literar, rangul roman este mult inferior anaforelor orientale Anafora ambrosiană, care are o serie de trăsături minore, este foarte apropiată de rangul roman După ce a depășit iconoclasmul și triumful Ortodoxiei, monahismul își mărește brusc influența în imperiu În Biserică sunt distribuite tipoane liturgice monahale, imnuri și cărți liturgice, iar practica ținerii zilnice a Liturghiei este împrumutată de la mănăstirile kinoviale Studian Typicon, compilat în secolul al IX-lea, se bucură de o mare influență şi a unit în sine cartele mai vechi ale Bisericilor din Ierusalim şi Constantinopol După secolul al IX-lea ritul liturgic bizantin primește un aspect aproape modern Cât despre obiceiul străvechi de a ține cine de dragoste în temple - agape (vezi mai sus, p ), apoi în secolul al IV-lea au fost desfiinţate oficial (drepturile ale Consiliului Local al Laodiceei) Sf Ioan Gură de Aur la sfârșitul secolului al IV-lea vorbește despre agape ca despre un obicei care a devenit deja învechit În Occident, ele au fost interzise de Consiliul de la Cartagina în , iar apoi de Consiliul de la Auxerre în Cu toate acestea, este probabil ca agapele să fi continuat să fie efectuate fără permisiune, așa că interdicția a trebuit să fie repetată la sfârşitul secolului al VII-lea (drepturile ale Sinodului Ecumenic Trullo) Cateheza și Taina Botezului Practica catehumenilor și botezul în secolul al V-lea iar perioada ulterioară în ansamblu a repetat practica epocii anterioare Au existat încă abordări diferite ale întrebării la ce vârstă este permis să luați St Botez În înțelegerea esenței acestui Sacrament, punctul de vedere pe care o persoană îl acceptă în Sf Botezul "veșmintelor nestricăciunii" (Vas Vel Poel ), "pecetea nemuririi" (Eusebius Kes Life of Const GV, ) În consecință, numărul oamenilor care doreau să spele păcatul originar și să ia parte la viața veșnică a crescut rapid Și ei și-au dorit același lucru pentru copiii lor nou-născuți - prin urmare, problema botezului copiilor de la acea vreme, ca și înainte, nu a părăsit agenda Practica antică a catehezei (cateheza) a dat relevanță acestei probleme (vezi I b) Conform obiceiului bisericesc, cei care erau acceptați în Biserică trebuiau anunțați, adică luminează în adevărurile credinței Între timp, a fost imposibil să anunți bebelușii din cauza incapacității lor complete de a asimila adevărurile dogmei creștine la o vârstă atât de fragedă Pe de altă parte, mortalitatea infantilă ridicată la acea vreme i-a forțat pe părinți să aibă grijă de botezul copiilor lor cât mai devreme posibil, fără a aștepta până când aceștia ajung la conștiință - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) rasta Această dilemă între nevoia de a accepta în mod conștient creștinismul și riscul de a-ți pierde copilul fără a-i oferi Sf Botezul era hotărât în moduri diferite în funcție de tradițiile locale Da, St Grigore Teologul recomandă botezul pruncilor în caz de pericol pentru viață - "căci este mai bine să fii sfințit fără conștientizare decât să părăsești viața fără a primi pecete și inițiere" Dacă nu există niciun pericol, atunci pruncii ar trebui să fie botezați numai după trei ani, deoarece până în acest moment ei, deși nu înțeleg pe deplin ce se întâmplă, pot deja să înțeleagă și să răspundă la întrebări (cf XL, ) Consiliul Local Cartaginez din îi anatemizează pe cei care resping botezul copiilor ca fiind fără păcat și nu au nevoie de purificare - de fapt, așa cum a hotărât Sinodul, păcatul lui Adam se află și asupra bebelușilor (dreapta PO ( )) După ce creștinismul a devenit singura religie legală în Occident și Răsărit, iar competiția dintre diferite doctrine religioase (și, prin urmare, nevoia de a alege în mod conștient între ele) a devenit un lucru al trecutului, vechea practică a anunțului lung și atent a dispărut odată cu el Drept urmare, deja în Evul Mediu timpuriu, botezul copiilor a devenit larg răspândit, care a trecut apoi de la Bizanț la Biserica Rusă Cu toate acestea, este evident că în prezent creștinismul din Rusia nu este singura viziune posibilă asupra lumii, iar mortalitatea copiilor din țara noastră este mai mică decât era în antichitate Prin urmare, chiar în timpul nostru în Biserica Rusă, probabil că ar fi potrivit să reînvie practica antică a catehumenilor pentru a evita cazurile foarte neplăcute când oamenii botezați în copilărie cad ulterior într-un mediu ateu sau confesional și săvârșesc de fapt doar apostazie pentru că nu au acceptat în mod conștient creștinismul În plus, celebrarea liturghiei catehumenilor, care în Biserică a devenit doar un tribut adus tradiției, ar fi putut dobândi sensul spiritual de odinioară Anunțul sistematic al celor care se pregătesc să intre în Biserică a atins apogeul în secolul al XV-lea S-au păstrat ciclurile catehetice ale semănării Chiril al Ierusalimului, Grigorie de Nyssa, Ioan Gură de Aur, Ambrozie din Milano și alții Proclamația în forma clasică a existat în Bizanț cel puțin până în secolul al IX-lea (Din aceasta vreme s-au pastrat ultimele anunturi sistematice ale Sf Teodor Studitul) Ulterior, când botezul copiilor a prevalat în sfârșit, anunțul pre-botez a devenit probabil doar episodic În secolul al IV-lea, după cum reiese din "Decretele apostolice" (VI, ), unii oameni amână Sf Botezul, zăbovind multă vreme în - - II Istoria instituțiilor și a cultului rang de catehumeni Potrivit informațiilor disponibile, aceștia au inclus și persoane foarte autorizate Deci, s-a spus deja că St Constantin cel Mare și fiul și moștenitorul său Constanțiu al II-lea au fost botezați cu puțin timp înainte de moartea lor Imp Teodosie cel Mare a fost botezat la Salonic în în timpul unei boli Sf Grigore de Nyssa și Vasile cel Mare au fost botezați abia la sfârșitul educației lor laice, Sf Ambrozie din Milano și Nectarie din Constantinopol au fost botezați numai după alegerea lor în scaunele episcopale Adulții au fost botezați de Sf Ioan Gură de Aur și Fericitul Ieronim din Stridon, ca sora Sf Grigore Teologul Gorgonius - în ciuda faptului că toți proveneau din familii creștine și mulți dintre ei erau cunoscuți pentru evlavia lor chiar înainte de botez Date interesante despre ritul Botezului în secolele IV-V cuprinse în canoanele bisericeşti din secolul al V-lea Astfel, Canoanele și ale Consiliului Local din Laodiceea (a doua jumătate a secolului al IV-lea) vorbesc despre admiterea în Biserică a ereticilor pocăiți, cu condiția ca aceștia să-și anatemizeze ereziile proprii și ale altora, iar unele li se recomandă a fi acceptate conform rangul "ușurat", printr-o singură crismație (acesta includea novațienii, fotinienii apropiați de arianismul moderat și "secolul al XIV-lea" - KVD / Miodetshidny), și cei mai ireconciliabili sectari montaniști sunt ordonați să fie rebotezați Canonul al VII-lea al Sinodului II Ecumenic vorbește mai detaliat despre același lucru (de fapt, canonul se referă la secolul al V-lea), care descrie procedura de acceptare a ereticilor și sectanților Deci, arienii, macedonenii, savatianii și novatenii au fost acceptați printr-o mărturisire scrisă de credință și o anatemă ereziilor, după care au fost unși ("întipăriți") pe frunte, ochi, nas, gură și urechi cu rugăciunea "The pecetea darului Duhului Sfânt" Sabellienii, care predau despre "paternitatea sonică", montaniștii și eunomienii - arian-anomeenii extremi, mărginiți cu maniheeni și botezând într-o singură scufundare - ar trebui acceptați ca eleni În prima zi au fost consemnați ca creștini, în a doua - în catehumeni, în a treia - li s-au făcut exorcisme (rugăciuni pentru izgonirea duhurilor rele) cu trei lovituri în față și în urechi, după care au fost anunțați în un ordin canonic, care le permite să participe la închinare și ascultarea Evangheliei la liturghia catehumenilor Apoi au fost botezați Acest ordin a fost confirmat în secolul al VII-lea la Sinodul Ecumenic Trulla (dreapta ) În Biserica Alexandriană secolele IV-V Botezul se făcea după ordinul, care era foarte apropiat de cel bizantin, acceptat acum în Biserica Ortodoxă Ca în vremurile trecute, acceptarea Tainelor - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) stva a fost precedată de un anunț Lepădarea botezatului de la Satana s-a făcut după formula: "Te leapăd de tine, Satana, de toate lucrările tale, de toți îngerii tăi, de toată mândria ta și de toată slujirea ta" (Kir Alex Comm, pe Ps ) În eucologia egipteană, Episcop Serapion lui Tmuissky (secolul al IV-lea, textul a apărut doar în lista secolului al XI-lea) conține rugăciuni ale ritului Botezului: rugăciunea de consacrare a apei, "pentru cei botezați", "după renunțare" (de la Satana) , "după primire" (botez), după Botez, cu privire la sfințirea "ungerii" (untdelemnului) și a crismei (creșterii) pentru cei care sunt botezați Ca și în vremurile anterioare, Botezul în secolele IV-V avea loc mai ales în ajunul Paștelui Săptămâna Luminoasă a fost dedicată instruirii ulterioare a noilor botezați în adevărurile dogmei Taina pocăinței Sacramentul pocăinței în secolul al V-lea desfășurată într-o formă particulară de pocăință publică în patru grade, moștenită din epoca anterioară (uneori este numită inexact "mărturisire publică") Astfel, în penitențe canonice ale Sf Vasile cel Mare pentru păcătoși nu există nicio prevedere pentru pocăință decât cea publică Cu toate acestea, la sfârșitul secolului al IV-lea la Constantinopol erau deja numiți preoți speciali pentru spovedania secretă Astfel, ia naștere o nouă formă a acestei Taine - așa-zisa mărturisire secretă, care presupune prezența unui pastor-mărturisitor Pare foarte probabil că noua formă a apărut sub influența practicilor monahale de pocăință - la urma urmei, pocăința publică nu era practicată în mănăstiri, deoarece nu era adaptată ritului liturgic monahal Cu toate acestea, până la începutul secolului al IX-lea se păstrează pocăința publică (menționată de Sfântul Teodor Studitul) Apoi iese în sfârșit din uz Istoria timpurie a ritualurilor mărturisirii secrete nu a fost încă scrisă, deoarece sursele noastre despre aceasta datează dintr-o perioadă destul de târzie (nu mai devreme de secolele VIII-IX) Primele manuale scrise (neexistente) pentru mărturisitori apar, probabil, încă din secolul al VI-lea Se numeau canonari (în Orient) sau penitentali (în Occident) Pe lângă întrebările adresate copilului duhovnicesc și rugăciunile permisive, astfel de cărți conțineau și penitențe pentru diferite păcate Una dintre aceste colecții penitenciale a ajuns până la noi sub numele de Patriarhul Constantinopolului Ioan al IV-lea cel mai repede ( - ), deși în realitate nu îi aparține și, în forma ei existentă, aparține unui timp mult mai târziu În Biserica din Alexandria, judecând după Eucologiile copte de mai târziu, Taina Pocăinței consta în mărturisirea păcatelor și în - - II Istoria instituțiilor și a cultului cusut rugăciune Cu toate acestea, este imposibil de spus exact când în Bisericile locale și patriarhiile mărturisirea secretă a început să înlocuiască sistemul antic de pocăință publică din viața de zi cu zi - probabil, acest lucru s-a întâmplat nu mai devreme de secolele VI-VII Misterul Massiunii Ca și în perioada anterioară, în secolul al V-lea iar mai târziu, vindecarea plină de har a bolnavilor a fost practicată în diverse moduri - în special, prin punerea mâinilor (Amer Mediol Despre pocăință I, ; Possid Gen Augustin ) sau prin ungerea cu ulei sfințit (Jo Golden Talk, despre Matei XXXII, ) Ritul Sfintirii Masserii in secolele V-IX cunoscut de noi foarte aproximativ, deoarece informațiile din surse sunt foarte rare Se poate presupune că în diferite tradiții locale au existat multe astfel de ranguri, care până în Evul Mediu târziu nu au fost niciodată aduse la unitate (acest lucru este dovedit de diversitatea unor astfel de ranguri în eucologiile bizantine care au ajuns până la noi) În vechea tradiție siriană, ritul Sfințirii Massului a fost numit "taina lămpilor" - probabil, pentru sfințire era folosit uleiul din lămpile bisericii, cu care bolnavii erau apoi unși În eucologia egipteană, Episcop Serapion din Tmuisi a păstrat rugăciunile pentru sfințirea uleiului pentru bolnavi Din această eucologie aflăm că în Biserica Alexandriană a secolului al XV-lea uleiul era sfințit împreună cu apă (în euchologiile bizantine - cu vin), uneori chiar și cu pâine Sfințirea uleiului a avut loc în timpul liturghiei - mai exact, după anaforă, dar nu și în timpul proskomediei, ca în euchologiile bizantine timpurii În euchologiile bizantine, ritul Sacramentului Massului conținea șapte lecturi și rugăciuni apostolice și evanghelice, ulterior trec în euchologiile Bisericii Copte Informații despre Ungerea Massului în Răsărit sunt date de "Predica despre cei care au murit în credință" (sec VIII?), atribuită Sf Ioan Damaschinul Acest text distinge între Sf crismul și "un alt untdelemn, cu care, dorind să ungă pe cei bolnavi, se împărtășește mai întâi la ungere și apoi unge pe cei necăjiți" Numeroase povești despre vindecarea bolnavilor cu ajutorul uleiului sunt cuprinse în literatura monahală a secolelor IV-V ("Istoria călugărilor egipteni", "Viața Sfântului Ilarion" de Fericitul Ieronim, "Lavsaike" de Palladius din Elenopolsky etc ) Într-o serie de surse există informații că nu numai oamenii, ci și animalele au fost vindecate cu ulei Izvoarele latine ale secolelor IV-VI dați o idee despre practica Uncțiunii în Occident Deci, într-una din scrisorile Papei, Sf Inocent / datat , se relatează că uleiul trebuie sfințit - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) este uns de un episcop, cu toate acestea, nu numai preoții pot unge bolnavii cu ulei sfințit, așa cum este indicat în Epistola Sf Iacov (V, - ), dar și laici Episcopul însuși nu unge, pentru că nu poate să-i viziteze pe toți bolnavii din cauza treburilor lui (Poel VIII, ) În viața latină a Sf Martin (secolele IV-V) se relatează că sfântul a vindecat o fată bolnavă, dându-i să bea uleiul sfințit (Sulp Sev Viața Sfântului Martin ) Același lucru este relatat și în viața Sf galic Genofeva (sec V) În secolul VI Sf Cezarea Arelatsky ne-a învățat că poți fi vindecat de boală prin St Împărtășania și ungerea pe tine și pe cei dragi tăi cu untdelemn binecuvântat și o astfel de ungere a dat și eliberarea de păcate (Cezar Arelat Bes , ) Desigur, catehumenii și penitenții nu au fost admiși la acest Sacrament Același lucru este raportat de autorii bisericești latini din secolul al VII-lea Potrivit Sf Venerabilului Beda (secolul al VIII-lea), uleiul trebuie sfințit de episcop (Tolk, despre Marcu II, ), iar iertarea păcatelor în Taina Massului s-a realizat numai prin pocăință în fața presbiterului (Tolk, despre Iacob) ) Sacramentul Preoției Vezi II a : Evoluția instituțiilor bisericești în secolele IV-IX, capitolele "Consacrarea unui episcop", "Consacrarea unui presbiter și a unui diacon" Misterul Căsătoriei Sacramentul Cununiei in secolele V-IX primește o dezvoltare ulterioară și până la sfârșitul acestei perioade ia forme foarte apropiate de ritualurile de nuntă moderne din biserică Se pare că abia până la sfârșitul secolului al IV-lea în Biserică este larg răspândit obiceiul bisericii binecuvântarea căsătoriei și celebrarea Sfintei Liturghii cu această ocazie Scriitorul latin Zenon din Verona (secolul al IV-lea) menționează pentru prima dată căsătoria ca taină bisericească: "Dragostea conjugală cu doi oameni printr-un venerabil Sacrament combină doi într-un singur trup" (Despre credință, speranță și dragoste, ) Alte mențiuni despre căsătorie ca "sacrament" în secolul al IV-lea (Sf Ioan Gură de Aur, Fericitul Augustin) caracterizează prin acest cuvânt nu ritul bisericesc, ci uniunea căsătoriei în sine, urmând astfel cuvântul apostolic (Ef V, ) În același timp, în diferite Biserici, au început să prindă contur propriile rituri ale Tainei Cununiei, în care sunt folosite pe scară largă ritualuri antice (păgâne sau de origine evreiască), precum prezentarea darurilor de căsătorie miresei, unirea a mainilor sotilor, punerea in coroane, acoperirea fetei miresei cu un voal, aranjarea unei ceremonii de casatorie un ospat, o procesiune la casa mirelui cu intonarea de imnuri etc - - II Istoria instituțiilor și a cultului Ceremonia de căsătorie păstrează multe asemănări între diferitele popoare, explicate prin percepția căsătoriei ca o uniune în scopul procreării Prin urmare, în riturile de căsătorie au existat întotdeauna elemente ale cultelor fertilității (și uneori culte funerare asociate cu acestea - de exemplu, acoperirea miresei cu un văl alb care seamănă cu un giulgiu și plângerea ei ca și cum moarta este asociată cu simboluri funerare) Nu există urme evidente ale tradițiilor păgâne în ritul creștin al căsătoriei, cu excepția, poate, a adunării mâinilor și a încununarii proaspăt căsătoriți cu coroane de flori Obiceiul antic greco-roman de a cânta un cântec de căsătorie - epitalamus, himen - este înlocuit în creștinism de cântarea de imnuri și rugăciuni bisericești Apologeți și părinți proeminenți ai Bisericii s-au opus asimilării tradițiilor căsătoriei păgâne de către Biserică Astfel, îmbrăcarea coroanelor de flori pentru tinerii căsătoriți a fost condamnată energic de Tertulian (Despre coroană XIII, ; XIV, ) și Sf Grigore Teologul (camera ) Cu toate acestea, deja în secolul al V-lea Sf Ioan Gură de Aur interpretează coroana căsătoriei într-un mod ascetic - ca simbol al victoriei proaspăt căsătoriți asupra plăcerilor trupești (Explicație, la Tim IX, ) În legătură cu încheierea căsătoriei, Hrisostom mai amintește de vechea tradiție romană a contractului de căsătorie, de ținuta deosebită a miresei, de prezența preoților la căsătorie, de rugăciuni și binecuvântări, precum și de sărbătoarea nunții Aproximativ aceeași ceremonie de căsătorie este descrisă în Lausaica lui Palladius Astfel, în Orient până în secolul al V-lea există un ritual special de binecuvântare bisericească a căsătoriei În Occident, un astfel de rang se conturează aproximativ în același timp - până la începutul secolului al V-lea Deja la sfârșitul secolului al IV-lea în mesajul Papei Siricius (pop XLI, ) se spune că preotul îi binecuvântează pe cei proaspăt căsătoriți, fiind menționat și ritul "acoperirii" (velatio) a miresei sau chiar a ambilor proaspăt căsătoriți cu un văl special Cam în aceeași perioadă, Sf Ambrozie din Me-diolansky (compartiment LXII, ) În secolul al V-lea ritualul căsătoriei bisericești din Occident includea rugăciunea preotului, ritualul unirii mâinilor, velația și Împărtășania Sfintelor Taine Cu toate acestea, participarea clericilor la căsătorie putea fi foarte limitată, în unele provincii nu se oficia liturghia căsătoriei Nici nunta nu era un element obligatoriu al ritului occidental Dimpotrivă, nunțile și Împărtășania la Liturghie au prins rădăcini peste tot în Orient În Biserica Alexandriană secolele IV-V încheierea căsătoriei a fost însoțită de multe acțiuni procesuale - acestea au inclus numeroase rugăciuni, ungerea mirelui și a miresei celor consacrați - - Secţiunea I Biserica în Imperiul Creştin ( - ) cu ulei, nuntă, veşminte, logodnă şi semnarea unui contract de căsătorie secolul IX ceremonia nunții în Orient și la Constantinopol a devenit omniprezentă În acest moment, conform mărturiei Sf Teodor Studitul, există deja o "rugăciune de nuntă sacră", care coincide cu rugăciunea a treia și a patra modernă a ritului de nuntă bizantin La începutul secolului al IX-lea (și cel mai probabil, deja în secolul al VIII-lea) nunta conține invocarea Harului Divin și este săvârșită ca Taină bisericească cu drepturi depline - din acest motiv, nunta este interzisă pentru a doua căsătorii Ritul bizantin al binecuvântării bisericii a căsătoriei ne este cunoscut abia din secolul al VIII-lea - din acest moment datează cele mai vechi dovezi ale eucologiilor bizantine Întrebări de securitate pe această temă Ce rituri antice ale Euharistiei (anafora) cunoașteți? Numiți momentul apariției lor și enumerați pe scurt principalele caracteristici De ce până în secolul IV inclusiv în Biserică, catehumenii au predominat în scopul intrării conștiente în Biserică, iar după secolul al IX-lea A devenit botezul copiilor o practică tipică? De ce pocăința publică a fost înlocuită treptat de mărturisirea secretă în Biserică? Care a fost diferența dintre ceremoniile de căsătorie ale bisericii din Orient și din Occident? Până la ce oră poate proiecta final ca o biserică Sacramentele căsătoriei? Literatură suplimentară pe această temă Almazov A Istoria riturilor Botezului şi Cresmaţiei Kazan, Sfânta Liturghie Antiohia (fără autor) // PE T II M , S - Serviciu divin (fără autor) // PE T V M , S - Zheltov M S Cultul alexandrin // PE T I M , S - ( - ) Zheltov M S Anaforă // PE T II M , S - ( - ) Zheltov M S Sfânta Liturghie Antiohia Trimestrul III GVv (conform Decretelor Apostolice) // PE T III M , S - Zheltov M S Slujba binecuvântării căsătoriei // PE T VI M , S - ( - ) Zheltov M , diacon; Tkachenko A A Euharistia în Biserica a IV-a - prima joi Vv // PE T M , S - Liturghia Ierusalimului (fără autor) // PE T XXI M , S - Hilarion (Alfeev), episcop Ortodoxie T M , S - (Ch "Sacramente şi ritualuri") - - II Istoria instituțiilor și a cultului Mihailov P B Locul și semnificația mistagogiei în practica catehetică a Bisericii antice // XX Conferința teologică anuală a PSTGU: Materiale M , T S - Pentkovsky A M Cultul bizantin // PE T VIII M , S - ( - ) Pentkovsky A M Practica penitențială a Bisericii creștine în a doua jumătate a mileniului I d Hr // Învățătura ortodoxă despre sacramentele bisericești: Proceedings of the V International Theological Conference of the Russian Orthodox Church (Moscova, - noiembrie ) M , T S - Skaballanovich M Explicativ Typicon Expunere explicativă a Typiconului cu o introducere istorică M , [ed întâi: Kiev, ] p - , - (liturghia secolelor V-VIII) Tkachenko A A Unction // PE T XVIII M , S - ( - ) Waibro X Liturghia Ortodoxă: Dezvoltarea Liturghiei Divine Euharistice a Ritului Bizantin Moscova, , p - (sacramentul Euharistiei în secolele IV-IX) II d Cercuri de închinare Posturi și sărbători (KA Maksimovici) Conceptul de cercuri de cult Cercul liturgic este un ciclu de cult într-o anumită perioadă de timp în liturghie În conformitate cu perioadele, cercurile de cult sunt împărțite în zilnic, săptămânal și anual Acesta din urmă, la rândul său, este împărțit într-un cerc mobil și un cerc fix de cult Închinare zilnică, săptămânală și săptămânală (duminică) Cercul zilnic include tipuri zilnice de slujbe - Vecernie, Comple, Birou de la miezul nopții, Utrenie, Orar Toate aceste tipuri de slujbe zilnice datează chiar din primele timpuri ale Bisericii, când rugăciunile erau săvârșite în mod regulat, zi și noapte, în timpul zilei Până la sfârșitul secolului al III-lea ansamblul slujbelor zilnice era apropiat de modern, dar formarea sa definitivă în diferite Biserici Locale are loc mai târziu - în secolele IV-V În biserici, rugăciunile erau făcute în zori, la , și după-amiaza (adică, conform relatării noastre, pe la ora , la prânz și la după-amiaza) și în seara, la apus La rugăciuni au participat clerul și mirenii - acestea din urmă mai ales seara și în zori Pentru călugări și clerici, rugăciunea era prescrisă de șapte ori pe zi, conform Ps ( ), : "De șapte ori pe zi Te slăvesc pentru judecățile dreptății Tale " - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Tradiția Apostolică (cap - ) descrie masa de seară a creștinilor din secolul al III-lea, la care a fost celebrată Euharistia Ritul acestei mese-liturghii cuprindea, pe lângă cântarea psalmilor, și binecuvântarea luminii serii de către episcop: diaconul a adus o lampă, după care s-a citit o rugăciune de mulțumire către Dumnezeu Tatăl pentru "iluminare prin Isus Hristos" și acordarea nu numai a luminii zilei, ci și a "luminii serii", adică lumini de lampă Ritul Vecerniei Ortodoxe s-a dezvoltat ulterior din acest rit Ritul de binecuvântare a pâinilor ca parte a Vecerniei la Privegherea Toată Noaptea provine și din cina antică, Euharistia Cele mai importante părți ale ciclului zilnic de cult în secolul al IV-lea au fost utrenie și vecernie Potrivit "Decretelor apostolice" (VIII, - ), slujba de seară, condusă de episcop, începea cu cântarea psalmului luminos ( ( ) - "Tie, Doamne, am strigat"), după pe care diaconul a proclamat o rugăciune pentru catehumeni, "covârșiți" (duhuri necurate), luminați (botez) și pocăiți Apoi toate persoanele numite au părăsit întâlnirea, iar ecteniile credincioșilor au început cu îngenuncherea La final, episcopul a citit o rugăciune cu pomenire a facerii lumii, mulțumire pentru lumină și mai multe cereri, apoi a pus mâna pe fiecare dintre cei prezenți și toți s-au împrăștiat Rugăciunea de dimineață a fost structurată similar, doar la început s-a cântat un alt psalm ( ( )), rugăciunile erau și ele diferite Așa arătau ei în secolul al XV-lea vecernie și utrenie În timpul acestor slujbe nu a fost rostită nicio predică În Antiohia, secolul al IV-lea Vecernia a fost servită, se pare, nu în fiecare zi Da, St Ioan Gură de Aur, în perioada antiohiană a vieții sale, a fundamentat în mod specific necesitatea celebrării zilnice a slujbelor de seară și de dimineață prin porunca Vechiului Testament a jertfelor zilnice În Ierusalim, conform unui pelerin occidental la sfârșitul secolului al XV-lea Egeria, Vecernia era servită zilnic A început la ora după-amiaza (pe la ora la numărătoarea noastră) cu o adunare a credincioșilor în paraclisul Învierii lui Hristos Acolo, din lampa instinctă care ardea în peștera Sfântului Mormânt, s-au aprins lumânări și lămpi din templu Apoi au cântat psalmi și antifoane "luminoase", după care episcopul și preoții au intrat în templu și s-au așezat la locurile lor Apoi s-au cântat din nou psalmii și antifoanele, diaconul a recitat ectenia, episcopul a citit o rugăciune, apoi alta - înclinându-se peste catehumeni, apoi înclinându-se asupra credincioșilor După aceea, s-a aranjat o litie cu procesiune, mai întâi la Cruce, iar apoi la capela din spatele Cre - - II Istoria instituțiilor și a cultului sută După o serie de rugăciuni, toată lumea a ajuns sub binecuvântarea episcopului În secolele V-VIII noi psalmi (inclusiv Ps ), refrene imnografice (analogii viitoarelor stichere despre "Doamne, am strigat") au fost introduși în ritul Vecerniei din Ierusalim; piesa "Quiet Light"; intrarea clerului în altar la cântarea unui psalm și "Aleluia" (sau troparia specială); prokeimenon; imnul "Vouchify, Doamne"; mari ectenii și rugăciuni La sfârşitul Vecerniei, Ps CXX cu refrene (analogii sticherei de mai târziu pe vers), litanii, cântecul lui Simeon Dumnezeul-Primitorul "Acum ai dat drumul", "Sfânt, Sfânt, Sfânt " și "Tatăl nostru" După Vecernie s-a săvârșit o procesiune cu imnuri, la final o ectenie specială și au sunat mai multe rugăciuni Acest rit de cult conciliar a fost asimilat și în mănăstirile orașului din Asia Mică, Siria și Palestina (dar nu și în Egipt, unde s-au format propriile tradiții ale cercului zilnic de cult - vezi mai jos) Conform unui ordin special, Vecernia a fost slujită în acest moment în Biserica Romană și în Occident în ansamblu - includea imnuri și psalmi variabili, a căror alegere era determinată de ziua săptămânii După obiceiul roman de a împărți noaptea în veghe, în primele trei - seara, la miezul nopții și la strigătul cocoșului - se cântau de obicei trei psalmi; în cea de-a -a veghe, în zori, se cântau psalmi laudatori (laude) Din secolul al V-lea rugăciunile de noapte cad în desuetudine, se păstrează doar rugăciunea de dimineață, în care s-au îmbinat psalmii de noapte și de dimineață Structura Utreniei în secolul al V-lea cunoaștem dintr-un monument liturgic foarte vechi, care este o ediție specială a "Tradiției apostolice" și datează cam din secolul al V-lea În istoriografie, a primit numele condiționat "Testamentul Domnului nostru Iisus Hristos" Ritul Utreniei descris aici este format din două rugăciuni ale episcopului, psalmi și patru cântări din Vechiul Testament între ele, lecturi din Sfânta Scripturi (profeții, Apostolul și Evanghelia), două predici (una pentru toți, inclusiv catehumenii, a doua numai pentru credincioși) cu rugăciuni solemne între predici - una pentru catehumeni, cu punerea mâinilor și demiterea , celălalt pentru credincioși cu vestirile diaconului și îngenuncherea După Utrenie, a fost săvârșită Euharistia Secvențele slujbelor cercului zilnic (în primul rând Vecernia și Utrenia) au fost adunate într-o carte liturgică specială, Cartea Ceaselor, care s-a format în cele din urmă în Biserică abia în secolul al VIII-lea De atunci, venerarea ciclului zilnic în Bizanț a devenit relativ uniformă și ia, s-ar putea spune, forma sa clasică - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Ciclul de închinare săptămânală a inclus amintiri distribuite pe parcursul zilelor săptămânii Începutul celui de-al șaptelea cerc este duminica Memoria sfinților sărbătorită în fiecare zi a săptămânii a variat foarte mult în diferite tradiții locale Cel de-al șaptelea ciclu de închinare în Biserica Ortodoxă atinge o relativă uniformitate abia în secolul al XI-lea Sâmbăta şi duminica, credincioşii urmau să meargă la templu (Apost Post II, ; VIII, ) Duminica, liturghia era slujita obligatoriu (ibid , II, ) Miercuri și vineri, conform tradiției străvechi ("Didache"), se ținea postul (ibid , V, ; VII, - ) Potrivit lui Socrate, în Alexandria s-au onorat aceste zile cu o slujbă fără Euharistie (Cherk ist V, ) Probabil că această slujbă a dat naștere Liturghiei Darurilor mai înainte sfințite, care în unele dintre cele mai vechi monumente este atribuită Sf Apostolii Marcu și Petru, care au predicat în Alexandria, precum și Sf Atanasie cel Mare Sâmbăta dintre cele șapte zile era sărbătoare (posturi apostolice VII, ; VIII, ; Socrate Biserică ist VI, ; Laod ) În Occident, "Liturghia" se oficia zilnic - apoi acest obicei a fost adoptat în Orient (Vas Vel Poel ) Cu toate acestea, în locuri diferite obiceiurile erau diferite Numai în timpul Rusaliilor, de la Paști până la Treime, a existat pretutindeni o slujbă deplină zilnică cu Euharistia; dimpotrivă, în Postul Mare, Euharistia era săvârșită doar sâmbăta și duminica (Laod ) Aceste slujbe erau de obicei însoțite de o predică Dintre zilele săptămânii, prima și cea mai importantă zi a fost "ziua Domnului" - duminica Din secolul al IV-lea importanța sa a crescut constant - nu în ultimul rând datorită eforturilor împăraților, care, începând de la Constantin cel Mare, au subliniat în mod repetat sfințenia acestei zile, au declarat oficial sărbătoare în imperiu (deși la început sub numele său fost, încă păgân - moare Solis, "ziua Soarelui") La începutul secolului al V-lea Arienii au organizat, duminică seara, procesiuni magnifice la Constantinopol, cu intonarea de antifoane teologice, exprimând părerile ariene despre Sfânta Treime Pentru a contracara activitatea ereticilor, Sf Ioan Gură de Aur a introdus și slujbele de noapte de sâmbătă până duminică (Istoria Bisericii Socratice VI, ) La aceste adunări (procesiuni) se cântau psalmi și antifoane, se citeau rugăciuni bisericești După aceea, s-a stabilit în cele din urmă obiceiul în Bisericile Răsăritene de a începe sărbătorirea duminicii de sâmbătă seara Deci cine - - II Istoria instituțiilor și a cultului Se obișnuiește să se țină o priveghere toată noaptea în această zi (precum și în sărbătorile majore), constând din Vecernie, Complete, Biroul de la miezul nopții, Orele și Utrenia În Occident, lupta împotriva arienilor în cult a fost condusă de Sf Ambrozie din Milano Blzh Augustin (Mărturisirea IX, ) relatează cum Ambrozie, în timpul unui conflict cu împărăteasa ariană Iustina (mama pruncului împărat Valentinian al II-lea), a forțat poporul să rămână treaz cu el în biserică și a introdus psalmodia după obiceiul răsăritean În zilele lucrătoare și în alte sărbători, oamenii care se rugau au participat la cântări în timpul serviciului divin Cultul monahal egiptean Caracteristica principală a serviciului divin din secolele V-V comparativ cu perioada anterioară a fost crearea în cadrul Bisericii a unei tradiții liturgice monahale deosebite Această tradiție (în special cea egipteană) a câștigat rapid un mare prestigiu atât în Orient, cât și în Occident, având o mare influență asupra formării cartelor liturgice (typicons) ale Bisericii locale individuale Monahismul egiptean a creat două sisteme de închinare zilnică, dintre care unul era practicat în Egiptul de Jos (de Nord), în mănăstirile din Muntele Nitrian și Schitul Skete, precum și în Chilii, iar al doilea în Egiptul de Sus (Sud) în Egipt localitate monahală Tavennisi, care a trăit după stăpânirea cenobitică a Sf Pahomie cel Mare Tradiția egipteană de Jos (anhorita) de închinare monahal presupunea slujirea de două ori pe zi - noaptea (sau dimineața devreme, cu cântatul cocoșului) și seara De luni până vineri, călugării le săvârșeau în privat și se adunau pentru o slujbă comună sâmbăta și duminica Ambele slujbe nu diferă una de alta - constau în cântarea a psalmi de către un călugăr, între care se făceau rugăciuni tăcute comune, în timpul cărora monahii stăteau cu mâinile întinse în formă de cruce și se închinau până la pământ Psalmul al doisprezecelea a fost o aleluia și s-a încheiat cu cântarea "Slavă și acum" Două lecturi au fost adăugate psalmilor (probabil sub influența cultului parohial din Alexandria) - din Vechiul și Noul Testament Tradiția de închinare a Egiptului Superior (cinovial) este mai puțin cunoscută Călugării mănăstirilor cenobitice se adunau pentru rugăciune comună nu de două ori pe săptămână, ci în fiecare zi Ciclul zilnic a constat din două servicii - dimineața (în zori) și seara Toți călugării urmau să participe la slujba de dimineață în biserică - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) mănăstiri, slujba de seară se oficia în clădirile căminelor - cămine (din latinescul dormitorium "un loc de dormit") - La înmormântarea unui frate decedat și de Paști se făcea priveghere generală de noapte Slujbele nu se distingeau printr-o structură complexă - un cititor citea de la amvon pasaje din Biblie, călugării ascultau stând, făcându-și acul La sfârșitul lecturii, toți au făcut semnul crucii, au citit "Tatăl nostru" cu mâinile ridicate, s-au umbrit din nou cu crucea și, căzând la pământ, s-au rugat în tăcere pentru iertarea păcatelor Apoi au făcut pentru a treia oară semnul crucii, s-au rugat în tăcere și s-au așezat la semn A început următoarea lectură Seara, acest ciclu a fost efectuat de șase ori la rând (așa-numita "slujbă a rugăciuni"), numărul de repetări în slujba de dimineață este necunoscut În mănăstiri sâmbăta și duminica la ora (după răsărit, adică în jurul orei ) se oficia liturghia La început a fost slujit de preoți invitați din comunitățile din jur, dar în scurt timp episcopii au început să hirotonească preoți din rândul călugărilor înșiși Astfel de călugări-preoți erau numiți ieromonahi Călugării din majoritatea mănăstirilor se împărtășeau de două ori pe săptămână la liturghia de sâmbătă sau duminică, dar deja în secolul al IV-lea a fost consemnat obiceiul împărtășirii rare, care nu a fost aprobat de către părinții fondatori ai monahismului În mănăstiri s-au păstrat agape, care au fost aranjate după liturghie După împărțirea Bisericii Alexandrine în în calcedoniți și monofiziți, monahismul egiptean a luat practic partea celor din urmă Ulterior, monofiziții egipteni (deși îl cinstesc pe Sfântul Chiril al Alexandriei nu mai puțin decât o face Biserica Ortodoxă) au format o Biserică coptă specială, în care cele mai vechi tradiții de cult monahal s-au păstrat până în vremea noastră cu cea mai mare deplinătate Ciclul anual de închinare S-a spus mai sus că ciclul anual de închinare este împărțit în două tipuri - mobil și imobil Cercul anual de închinare s-a format în jurul sărbătorii Paștelui - Învierea lui Hristos Întrucât sărbătorirea Paștelui (atât evreiesc, cât și creștin) este în mod tradițional legată de calendarul lunar evreiesc, sărbătorile ciclului în mișcare asociate cu Paștele (Înălțarea lui Hristos, Rusaliile etc ), calculate conform calendarului solar roman, se încadrează în ani diferiți la date diferite Legătura dintre sărbătoare și calendarul lunar evreiesc indică natura originală, foarte străveche, a acestei sărbători Naobo - - II Istoria instituțiilor și a cultului gura, sărbătorirea după calendarul solar roman ne permite să atribuim apariția sărbătorii unui timp relativ mai târziu Din acest motiv, Paștele, Înălțarea Domnului, Rusaliile sunt considerate (și sunt) cele mai vechi sărbători creștine dintre cele douăsprezece În tradiția ortodoxă, textele liturgice ale cercului mobil anual sunt incluse în cărțile liturgice speciale - Triodul Postului Mare (conține slujbele Postului Mare) și Triodul Colorat (conține slujbe de la Paști până la Rusalii) Cercul anual fix de cult este un ciclu de sărbători și pomeniri, calculat conform calendarului solar roman și atribuit anumitor zile ale anului Formarea unui cerc imobil a început în secolele II-III, când Biserica a început să celebreze pomenirea martirilor, precum și sărbătorile Nașterii Domnului și Teofania După secolul al IV-lea numărul amintirilor a început să crească rapid datorită introducerii nu numai a martirilor, ci și a altor sfinți în calendarul bisericesc - ierarhi bisericești, călugări asceți și, bineînțeles, împărați Aproximativ în secolul al IX-lea, când fiecare zi a anului se dovedea a fi închinată unui sfânt sau chiar mai multor sfinți, apar Menaions liturgice, în care se fac slujbe pentru sfinți pentru fiecare zi a lunii Este timpul să sărbătorim Paștele Să începem prezentarea istoriei sărbătorilor creștine din secolele IV-IX de la evenimentul principal al anului bisericesc și punctul central al cercului în mișcare de cult - Paștele Domnului Ziua Paștilor, ca sărbătoare a ciclului anual mobil de cult, trebuia redefinită în fiecare an S-a spus deja mai sus ce dispută a provocat această întrebare în primele secole ale creștinismului (vezi I d) Există două tradiții în Biserică în această problemă În Asia Mică și parțial în Orient, așa-numiții Quartodecimani (paisprezece) au sărbătorit Paștele cu evreii pe Nisan, chiar dacă această zi nu a căzut într-o duminică și, în același timp, au încheiat Postul Mare Creștinii din Occident, Grecia și Egipt și-au rupt postul și au sărbătorit Paștele în prima duminică după Nisan În secolul GV S-a încercat reglementarea legală a timpului sărbătoririi Paștelui Astfel, Consiliul de Vest de la Arles din (dreapta ) a hotărât ca Paștele în toată lumea (par otpet ogliet) să fie sărbătorit într-o singură zi, despre care episcopul Romei să informeze "fiecare" "după obiceiul său" prin district special - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) slanie - enciclică Cu toate acestea, Roma nu a reușit să-și impună practica Orientului, deoarece calendarul roman a determinat echinocțiul de primăvară diferit de calendarul estic (alexandrian) Primul Sinod Ecumenic de la Niceea, se pare, a adoptat și un decret cu privire la sărbătorirea Paștelui (nu a fost păstrat în actele Sinodului, dar este menționat în drept al Consiliului Local al Antiohiei din (sau aproximativ ) )) Potrivit acestui decret, Paștele ar trebui sărbătorit în prima duminică după luna plină după echinocțiul de primăvară, cu alte cuvinte, în prima duminică după Nisan Astfel, s-a găsit un anumit compromis între cele două tradiții bisericești: Paștele a rămas legat de calendarul lunar evreiesc, dar sărbătoarea a fost mutată la duminică Echinocțiul de primăvară a fost decis să fie calculat conform calendarului roman ( martie) Un edict special privind interzicerea sărbătoririi Paștelui cu evreii a fost emis de Constantin cel Mare {Eusebius Kes Life Const III, ) De acum înainte, episcopii și clericii care sărbătoreau împreună cu evreii au fost supuși derogării și excomunicarii din Biserică Consiliul Local al Laodiceei la sfârșitul secolului al XV-lea (Dreapta ) ia echivalat pe Quartodecimani cu schismaticii și ereticii Cu toate acestea, tradiția de a celebra Paștele în același timp cu evreii a durat până în jurul secolului al VI-lea î Hr Formarea Pashaliei ortodoxe și adăugarea sistemelor cronologice ("epoci") Deja din secolul III în Bisericile locale, ei încep să alcătuiască așa-numitele Pashalia - tabele ale sărbătoririi Paștelui de la an (vezi d ) Pashalia s-a bazat pe principii diferite în diferite locuri - prin urmare, nu este de mirare că zilele de Paște (precum și Nașterea lui Hristos) au fost determinate diferit în ele În secolele ІП-V în Occident au folosit un tip de Pashalia de de ani bazat pe un ciclu lunar-solar de ani, în Est - o pashalia alexandriană cu un ciclu lunar-solar de ani și un "mare reproș lunar-solar" de de ani " În epoca călugărului alexandrin de la începutul secolului al V-lea Anniana ( de ani de la crearea lumii până la Întrupare), începutul creației, Buna Vestire și Învierea lui Hristos cad în aceeași zi - duminică, martie, î Hr , și d Hr Din acest motiv, și, de asemenea, pentru că această epocă alexandriană s-a întemeiat pe autoritatea pascaliei alexandrine, a căpătat un mare prestigiu în Bizanț și a fost folosită pentru a data diverse evenimente până în secolul al XI-lea, deși schimbă cronologia domniilor lui Augustus și Tiberius cu vreo zece ani - - P Z Istoria instituțiilor și a cultului În ciuda faptului că Bisericile occidentale şi răsăritene din secolul al V-lea au putut cădea de acord asupra inadmisibilității sărbătoririi Paștelui în același timp cu evreii, datele sărbătoririi Paștelui în Occident și în Orient erau încă foarte diferite Bisericile romane si alexandrine foloseau propriile metode de calcul al echinoctiului, astfel ca discrepantele in sarbatoare ajungeau la zile sau chiar la saptamani (de exemplu, in Pastele a fost sarbatorit la Roma cu cinci saptamani mai devreme decat in Alexandria) Apoi Teofil al Alexandriei, în direcția imp Teodosie I, a pregătit o masă de Paște timp de de ani ( - ), care a fost editată ulterior de Sf Chiril al Alexandriei Papa Leon cel Mare s-a ocupat de problema sărbătoririi Paștelui în (Poel , , ) Pentru rezolvarea finală a tuturor problemelor, el a considerat că este necesar să se implice oamenii de știință în lucrare (desigur, din rândul clericilor occidentali) Cu toate acestea, acest lucru a devenit posibil doar de ani mai târziu În , călugărul roman educat Dionysius cel Mic (Dionysius Exiguus) a lăsat un tratat "Despre marele ciclu al Paștelui" (Libellus de cyclo magno Paschae), în care a fundamentat autoritatea Pashalia alexandriană, deoarece este în concordanță cu hotărârile Primului Sinod Ecumenic și decretele Papei Leon cel Mare Aceasta a fost urmată de Paschalia propriu-zisă pentru anii - , constând din cicluri lunar-solare a câte ani fiecare Primul ciclu a fost o traducere din ultimul ciclu grecesc al Pashalia de Sf , în vârstă de de ani Chiril al Alexandriei, iar tabelul următor pentru de ani a fost întocmit de Dionisie însuși pe baza tradiției alexandrine Din , care a deschis al doilea ciclu, Dionisie a abandonat folosirea cronologiei conform așa-numitei "epoci dioclețiane" (începând din , anul urcării acestui împărat) În schimb, el introduce socoteala de la Nașterea lui Hristos (în Dionisie - "din Întrupare"), care de atunci a devenit normativă în Biserica Apuseană (în Bizanț nu a fost niciodată în uz oficial, iar în Rusia a fost introdus doar la începutul secolului al XVIII-lea sub Petru I) Această Pashalia a fost susținută de tronul papal și destul de curând a prins rădăcini în toată Italia, iar în următoarele două secole a înlocuit toate sistemele de cronologie alternative și mesele de Paște în Occident Așa-numitul Constantinopol ("pro-bizantin") e/u a apărut în jurul anului , bazat pe Pashalia sirio-constantinopolului, în care crearea lumii ( î Hr ) a fost mutată acum ani față de cea alexandrină eră Epoca Constantinopolului, consemnată în așa-numita "Cronică de Paște" - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) nike, plasează Nașterea lui Hristos la decembrie ( î Hr ), Patimile vineri, martie și Învierea pe martie ( d Hr ) În această epocă, este restaurată cronologia istorică a domniei lui Augustus și Tiberius, de care epoca lui Annian, după cum ne amintim, a diferit cu zece ani Din anii secolul al VII-lea atestat în inscripţii şi din secolul al X-lea epoca așa-numita bizantină ("roma") devine cea principală, în care numărarea timpului pe intervale de ani - inculpații, a căror semnificație este asociată cu impozitarea, are o importanță esențială În consecință, pentru comoditatea utilizării acestuia, începutul anului a fost amânat la septembrie (sfârșitul recoltei și începutul colectării impozitelor) Datorită începutului anului în septembrie, datele din epoca bizantină funcționează cu lunile din septembrie până în august și au o ortografie dublă Deci, conform epocii bizantine, crearea lumii se referă la / , Întruparea (Anunțul) se bazează pe duminică, martie , Crăciun - decembrie ( î Hr ), Botez - marți, ianuarie , ( d Hr ), în al -lea an al vieții lui Hristos, Patima și Învierea - după trei Paști, vineri, martie, și duminică, martie ( d Hr ) Datorită confortului său, epoca bizantină a fost în uz oficial deja în secolul al IX-lea îl înlocuiește complet pe alexandrinul - acesta din urmă, însă, stă până astăzi la baza Pashaliei ortodoxe Urmărirea Paștelui Sărbătoarea Paștelui din secolul al IV-lea, ca și înainte, a început sâmbătă seara și a durat până în zorii zilei de duminică În Ierusalim, slujba Paștelui a fost deschisă cu Biroul de la miezul nopții, care începea la apusul soarelui și se termina noaptea cu cântatul cocoșului Cu această slujbă a fost legat ultimul act de pocăință al catehumenilor și acceptarea lor la Botez Apoi s-a slujit Liturghia de Paște, în cadrul căreia toți credincioșii și proaspăt botezați s-au împărtășit În aceeași noapte, credincioșii așteptau și a doua venire a Domnului (Lactantius Zeități, gurile VII, ; Ieronim Cuvântare, despre Matei XXV, ) În unele Biserici exista un obicei străvechi de a trimite Sfintele Daruri din Liturghia Pascală la alte parohii sub forma unei "binecuvântări", dar această practică a fost interzisă la sfârșitul secolului al IV-lea de Consiliul Local al Laodiceei (dreapta ) De la prima împărtășire din noaptea de Paști și până în duminica următoare, timp de opt zile, creștinii au sărbătorit Învierea Domnului, asistând în fiecare zi la Liturghie și primind Sfânta Împărtășanie O parte importantă a sărbătorilor au fost lucrări de îndurare Deci, în zilele noastre, puterea de stat a dat libertate prizonierilor (cu excepția - - II Istoria instituțiilor și cultul celor suspectați de infracțiuni grave), a permis eliberarea sclavilor și a copiilor aflați în întreținere, a interzis audierea litigiilor în instanțe de arbitraj și încasarea restanțelor de la debitori (Cod Theod IX, - - o serie de legi din până la ; Cod pofta III, - - legile lui Arcadius și Teodosie I din și ) Împărații Teodosie al II-lea și Valentinian al III-lea (edict din - Cod Teod XV, ), și mai târziu Sinodul Ecumenic de la Trulla (dreapta ) au interzis toate spectacolele și cursele populare de la hipodrom în timpul Săptămânii Luminoase Odată cu sfârșitul săptămânii pascale, serbările au continuat cu mai mult sau mai puțină intensitate până la Treime (Rusaliile) Toate aceste de sărbători au fost numite Rusalii (ulterior acest nume a fost atribuit sărbătorii bisericești) Rusaliile și Înălțarea Domnului Inițial în Orient, Înălțarea și Pogorârea Duhului Sfânt asupra Apostolilor (Rusaliile) au fost sărbătorite împreună în a -a zi după Paști La sfârşitul secolului al IV-lea Rusaliile a luat forma ca o sărbătoare separată Atunci Înălțarea a devenit o sărbătoare specială Se presupune că separarea celor două sărbători s-a produs după condamnarea ereziei macedonene la Sinodul II Ecumenic de la Constantinopol ( ) pentru a sublinia rolul Duhului Sfânt în crearea Bisericii lui Hristos Despre sărbătorirea separată a Rusaliilor și a Înălțării la sfârșitul secolului al XV-lea depune mărturie despre predicile de la Înălțarea Sf Grigorie de Nyssa și predica de Rusalii a Sf Ioan Gură de Aur Atribuirea Sărbătorii Înălțării la cea de-a -a zi după Paști se regăsește pentru prima dată în așa-numitele "Decrete apostolice" (V, ) în ediția de la sfârșitul secolului al IV-lea care a ajuns până la noi si devine regula in izvoarele timpului ulterior Eusebiu de Cezareea informează despre construirea de către Constantin cel Mare pe Muntele Eleon din Ierusalim a unei biserici speciale în cinstea Înălțării Domnului (Viața Const III, ) Acest lucru sugerează că deja în prima jumătate a secolului al IV-lea Înălțarea nu s-a amestecat cu Rusaliile Cu toate acestea, au mai durat câteva decenii înainte ca Înălțarea să devină o sărbătoare separată a bisericii În Occident, deja la momentul blzh Augustin ( - ), sărbătoarea Înălțării Domnului a fost sărbătorită în a -a zi după Paști (așa-numita "Ascension Fourcost") Potrivit unor relatări (Filastrius de Brescia, - ), sărbătoarea Înălțării Domnului a fost precedată de post, care a reluat după sărbătoare, dar în secolul al VI-lea regula a fost adoptată cu privire la reluarea postului abia după ora - - Secţiunea I Biserica în Imperiul Creştin ( - ) de Rusalii Cea mai veche formă a Liturghiei în latină pentru Înălțare este conținută în Sacramentarul de la Verona din secolul al VI-lea Sărbătoarea Rusaliilor, ca și sărbătorirea Paștilor, începea la miezul nopții cu botezul catehumenilor și a durat opt zile Înălțarea Domnului a fost sărbătorită și cu o slujbă specială Pe tot parcursul Rusaliilor, ca și duminica, nu era recomandat să îngenuncheze în timpul rugăciunii Intrarea Domnului în Ierusalim Cercul sărbătorilor mobile includea și sărbătoarea Intrării Domnului în Ierusalim (așa-numita Săptămână a lui Vay, adică ramuri de palmier, cu care locuitorii Ierusalimului împrăștiau calea Mântuitorului) Sărbătoarea s-a bazat pe evenimentul descris de toți cei patru evangheliști - sosirea solemnă a Mântuitorului la Ierusalim în ajunul Paștelui evreiesc (cf Mt XXI, - ; Mc XI, - ; Lc XIX; , - ; Ioan XII, - ) După Săptămâna lui Vay începe Săptămâna Patimilor din Postul Mare În Rus', sărbătoarea se numea Duminica Floriilor Sărbătoarea intrării Domnului în Ierusalim (săptămâna lui Vaii) a fost stabilită la Ierusalim în secolul al IV-lea Potrivit "Pelerinajului" Egeriei (cap ), slujbele festive din noaptea dinainte și dimineața se oficiau după ritul obișnuit de duminică Apoi, în timpul zilei, s-au făcut rugăciuni pe Muntele Măslinilor, iar la ceasul al -lea (adică seara), creștinii, în frunte cu episcopul, ținând în mâini ramuri de palmier, coborau din munte în oraș , repetând calea Mântuitorului Totodată, s-au cântat imnuri și antifoane, având refrenul "Binecuvântat este Cel ce vine în numele Domnului!" Sărbătoarea s-a încheiat cu seara în Biserica Învierii La Constantinopol, această sărbătoare devine cunoscută, cel mai probabil, abia în secolul al V-lea (deci, în Patriarhia Sfântului Ioan Gură de Aur, încă nu a fost prăznuit) În Occident, această zi nu era considerată o sărbătoare, ci, dimpotrivă, o zi de întristare - căci calea Domnului spre suferința Sa răscumpărătoare începea de la ea Această zi a devenit sărbătoare în Occident încă din secolele VII-VIII, este răspândită pe scară largă până la începutul secolului al X-lea, iar ritul ei liturgic se formează în cele din urmă abia în secolul al XII-lea Cercul de sărbători imobile Naşterea Domnului Dintre sărbătorile bisericești fixe, cea mai importantă este sărbătoarea Nașterii Domnului După cum sa menționat deja, în tradiția bisericească timpurie a secolelor II-III Crăciunul a fost unit cu Bobotează și a fost sărbătorit pe ianuarie Eusebiu de Cezareea scrie despre construirea Bisericii Nașterii Domnului de către Constantin cel Mare la Betleem: - - II Istoria instituțiilor și a cultului mine peșteri misterioase O peșteră, în care a avut loc prima Teofanie a Mântuitorului (și anume, unde a avut loc Nașterea Sa în trup), a dat cinstea cuvenită; iar pe celălalt l-a cinstit în amintirea înălțării Sale din vârful muntelui la cer "(Viața lui Constant III, ) (traducerea mea - K M) Timpul în care aceste două sărbători s-au separat este doar aproximativ Da, St Grigore Teologul în a -a predică spune: "Astăzi este sărbătoarea Teofaniei sau Nașterea Domnului" Iar în "Decretele apostolice" (VIII, ), sunt deja indicate diferite date pentru Crăciun și Botez În consecință, despărțirea celor două sărbători a devenit un fapt împlinit la sfârșitul secolului al IV-lea În Occident, la mijlocul secolului al III-lea nu a sărbătorit Crăciunul pe decembrie Aceasta rezultă din faptul că în Pashalia din acest timp ( ), martie este numită data Crăciunului Trecerea sărbătorii la decembrie a avut loc în prima jumătate a secolului al XV-lea - probabil sub influența mitraismului, în care decembrie (solstițiul de iarnă) era ziua de naștere a "Soarelui invincibil" (Sol Invictus) După aceea, ianuarie a fost atribuită sărbătorii Bobotezei (vezi mai jos), care a venit în Occident din Siria Sărbătorirea Crăciunului pe decembrie, la rândul său, la sfârșitul secolului al XV-lea a fost transferat de la Apus la Răsărit (cf Io Zlat Cuvântul despre naștere ), iar curând a venit de acolo la Constantinopol Primele predici bisericești la sărbătoarea Nașterii Domnului apar în jurul anului - aproape simultan în Răsărit și în Apus În Egipt, această sărbătoare a fost adoptată abia la începutul anilor la St Chiril al Alexandriei În Biserica din Ierusalim, începutul sărbătoririi Crăciunului pe decembrie se referă doar la a doua jumătate a secolului al VI-lea - până atunci au continuat să sărbătorească acolo Crăciunul odată cu Bobotează pe ianuarie (Cosma Ind Hristos Topografic V, ) Astfel, instituirea sărbătorii de Crăciun a avut loc în secolele IV-VI diferit în diferite Biserici locale În Occident, sărbătoarea de decembrie a căpătat treptat o semnificație aparte - o amintire a închinării pruncului Iisus de către magicienii răsăriteni, care, după secolul al V-lea transformat în trei regi Sărbătoarea Nașterii Domnului a fost sărbătorită pentru prima dată noaptea În Ierusalim, în ajunul sărbătorii, episcopul și turma au mers la Betleem pentru a sluji Biroul de la miezul nopții în biserica construită pe locul peșterii și se întorc la Ierusalim dimineața Sărbătoarea a fost extrem de solemnă și a durat opt zile - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Bobotează (Botezul Domnului) Sărbătoarea Bobotezei a purtat diverse nume în Orient - "ziua Luminilor" (ts tschera tshѵ Fsotsoѵ), "sărbătoarea Aparițiilor" sau "Aparițiile" (ta'Elіfyѵеіа), "sfânta Teofanie" (ta ауіа) еораѵеіа), și "Nașterea lui Hristos" (cf mai sus) În această zi ( ianuarie) a fost sărbătorită apariția lui Dumnezeu pe pământ Cu acest eveniment unic, de nedespărțit, s-au îmbinat amintirile despre minunea din Cana Galileii, despre hrănirea miraculoasă a cinci mii cu cinci pâini, despre cinstirea magilor Cu toate acestea, principalele teme ale sărbătorii au fost Nașterea Domnului și Bobotează Apariția sărbătorii datează de la începutul GVv (între și ) După cum am menționat deja, ea apare în Orient și nu este inițial separată de Crăciun, cu toate acestea, deja în "Decretele apostolice" (sfârșitul secolului al IV-lea), Bobotează (Botezul Domnului) este o sărbătoare separată care nu este asociată cu Crăciun În această zi, apa a fost sfințită pentru botezul catehumenilor - de unde a venit și obiceiul binecuvântării apei de Bobotează Deja St Ioan Gură de Aur (Bes despre Botez ( )) a scris despre proprietățile miraculoase ale apei de botez Occidentul a cunoscut pentru prima dată sărbătoarea Bobotezei la Sinodul I Ecumenic de la Niceea La mijlocul secolului al IV-lea o zi specială a fost dedicată sărbătorii Bobotezei în Occident (de exemplu, împăratul Iulian, aflat la Paris în ianuarie , a luat parte la sărbătoare) Întâlnirea Domnului La de zile după Teofanie (Crăciun), a fost sărbătorită ziua Prezentării (adică "întâlnire", greacă 'Tlalosѵtgi) a Domnului de către Simeon Dumnezeul Primitorul și proorocicul Ana (cf Lc II, ) În timp ce Crăciunul a căzut pe ianuarie, Ziua Crăciunului a fost februarie Când Crăciunul a fost mutat în decembrie, Lumânăria a început să fie sărbătorită pe februarie La început, Sărbătoarea Prezentării a fost introdusă în Ierusalim, iar din vremea lui Iustinian s-a răspândit în tot Orientul Potrivit pelerinului Egeria în Ierusalim în această zi slujba nu a fost ținută în Martyrium, ci în Biserica Învierii Mai întâi preoții, apoi episcopul, au rostit o predică despre capitolul corespunzător din Evanghelia după Luca (Egeria, Palom ) Judecând după mesajul Egeriei, la sfârșitul secolului al V-lea Occidentul nu cunoștea încă această sărbătoare În Sacramentarul latin al Papei Gelasius (sfârșitul secolului al V-lea), această sărbătoare se numește "Curățirea Mariei" (Magiae Purificatio) întrucât în cele mai vechi timpuri au durat de zile curățarea postpartum Sub acest nume, sărbătoarea a intrat în calendarul sfânt (calendarul bisericesc) al Bisericii de Apus Celelalte nume ale sale în Occident sunt "Introducerea lui Hristos în Templu" (Praesentatio Domini) "Întâlnirea lui Simeon și a Annei" (Symeonis et Nappae occursus) - - II Istoria instituțiilor și a cultului Buna Vestire Preev Maica Domnului Sărbătoarea Bunei Vestiri (greacă EiauueHyutsbd, lat Buna Vestire) în amintirea zămislirii Mântuitorului de la Duhul Sfânt a fost sărbătorită pe martie în Răsărit și Apus La baza sărbătorii a stat povestea evanghelică despre apariția Fecioarei Maria de către arhanghelul Gavriil cu vestea că din ea se va naște Iisus, "Fiul Celui Prea Înalt" (Lc I, - ) Data de martie cu exact nouă luni precede cea acceptată mai întâi în Apus, iar apoi în Răsărit, data Nașterii Mântuitorului - decembrie Pe de altă parte, această dată nu contrazicea epocile "Alexandrian" (Annian) și "bizantină", potrivit cărora zilele Bunei Vestiri și Paștile coincideau (cf mai sus, pp , ) În cele din urmă, unii au considerat ziua de martie ziua înființării lumii (Schmar Hippolytus al Romei) și a omului ((Pseudo)-Atanasie din Alexandria - "Întrebări către Antioh"), care a dat sărbătoarei Bunei Vestiri (Întruperea) un semnificație simbolică specială Sărbătoarea a fost stabilită oficial în Biserică destul de târziu Potrivit unor relatări, inițiatorul acestui lucru a fost St Chiril al Ierusalimului ( - ) Aceste date nu sunt însă confirmate de sursele liturgice, potrivit cărora, încă din sec Buna Vestire din Ierusalim nu a avut statutul de sărbătoare separată, ci a fost amintită doar în a patra zi a sărbătorilor de Crăciun și Bobotează ( ianuarie) Abia din secolul al VII-lea avem informații sigure despre sărbătoarea Bunei Vestiri la Ierusalim pe martie Urmărirea liturgică a sărbătorii în Biserica Antică în limba greacă nu a fost păstrată și este reconstruită doar pe baza lecționarelor și colecțiilor imnografice georgiane de mai târziu Cam în aceeași perioadă, sărbătoarea a început să fie celebrată în Biserica din Constantinopol Conform canonului al Sinodului Trullo din - , în Postul Mare este interzisă celebrarea liturghiei pline, cu excepția zilelor de sâmbătă, duminică și de sărbătoarea Bunei Vestiri (în celelalte zile ale Postului Mare, după aceeași regulă) , se slujește Liturghia Darurilor mai înainte sfințite) În secolele XVII-XII Buna Vestire la Constantinopol a fost sărbătorită cu o slujbă divină solemnă În ajunul (în ajunul sărbătorii) se făcea o litiya (procesiune) de la biserica Sf Sofia până la biserica din Preev Maica Domnului în Khal-Kopratia (unde se țineau de obicei slujbele sărbătorilor Maicii Domnului) Acolo s-a slujit Vecernia cu Liturghia Darurilor mai înainte sfințite Apoi a fost efectuată o slujbă festivă specială toată noaptea - pannikhida (cf greacă losѵѵikhts; "slujba toată noaptea") În dimineața zilei de sărbătoare în biserica Sf Sofia, s-a slujit utrenia cu cântarea troparului sărbătorii ("Astăzi este principalul lucru al mântuirii noastre ") voci După Utrenie și Postul Mare special - - Secțiunea II Biserica din imperiul creștin ( - ) a mers la slujba orelor cu cântarea troparului la for, a proclamat o ectenie deosebită, iar de acolo a mers din nou la templul Chalkopratia, unde s-a slujit o liturghie festivă Sărbătoarea Bunei Vestiri vine și în Occident nu mai devreme de secolul al VII-lea (notat în Sacramentarul Papei Grigore cel Mare, al treilea sfert al secolului al VII-lea) Sinodul de la Toledo din prescrie ca Buna Vestire să fie sărbătorită nu pe martie, ci în zilele Adventului, pe decembrie, pentru a nu sluji liturghia din Postul Mare (dreapta ) În unele tradiții occidentale (riturile aquileiene și ambrosiene), Buna Vestire a fost sărbătorită și într-una din duminicile Adventului Ziua Bunei Vestiri, atât în Răsărit, cât și în Apus, a slujit adesea drept început al unei biserici sau chiar al anului civil Transfigurarea Sărbătoarea Schimbării la Față a Domnului (greacă Mbtatsorfsosp?) a apărut în Orient în jurul secolului al V-lea S-a sărbătorit pe august Tema sărbătorii este Schimbarea la Față a Mântuitorului "pe munte" în prezența apostolilor Petru, Iacov și Ioan (Matei XVII, - ; Marcu IX, ; Luca IX, - ) Mai întâi, Origen (în interpretarea sa a Ps LXXXVIII), și apoi alți Părinți ai Bisericii, au scris că Schimbarea la Față a avut loc pe Muntele Tabor Slujba sărbătorii Schimbării la Față s-a format sub influența formulelor hristologice ale Sinodului IV Ecumenic din Prin urmare, sărbătoarea nu ar fi putut să apară mai devreme de mijlocul secolului al V-lea Probabil deja la începutul secolului VI sărbătoarea a fost sărbătorită la Ierusalim, de unde a trecut apoi la alte Biserici locale La Constantinopol, sărbătoarea a fost introdusă în timpul domniei imp Leon al VI-lea cel Înțelept ( - ) În Occident în secolul al IX-lea Sărbătoarea este sărbătorită în Spania, dar este stabilită oficial în Biserica Apuseană abia la mijlocul secolului al XV-lea (sancționat printr-o bula a Papei Calixt al III-lea în ) Adormirea lui Preev Maica Domnului Binecuvântată Adormire a Maicii Domnului (greacă Koіst|оіd, lat Dormitio, Assumptio) nu a devenit imediat o sărbătoare bisericească creștină obișnuită Intriga Adormirii Maicii Domnului a fost păstrată doar în textele apocrife din secolele V-V, conform cărora sufletul Maicii Domnului a fost transferat în locașurile cerești de către Hristos și îngeri, iar a doua zi trupul Mariei a fost și el prins într-un nor pentru a fi reunit cu sufletul În a doua jumătate a secolului al V-lea serbarea pomenirii Maicii Domnului avea loc anual numai la Betleem Ulterior (deja în secolul al VI-lea), această sărbătoare a fost transferată la august, iar în spatele ei a fost fixată ideea morții binecuvântate ("Adormirea Maicii Domnului") - - II Istoria instituțiilor și a cultului Pentru prima dată, sărbătoarea Adormirii Maicii Domnului a intrat în Constantinopol la sfârșitul secolului al VI-lea Potrivit istoricului bisericesc bizantin de mai târziu Nicefor Calist (prima jumătate a secolului al XIV-lea), imp Mauritius a stabilit ziua de august ca sărbătoare națională a Adormirii Maicii Domnului La Roma, sărbătoarea Adormirii Maicii Domnului a fost instituită sub Papa Serghie I ( - ), aparent sub influența tradiției Constantinopolitane Crăciun Preev Maica Domnului ( septembrie) este menționată pentru prima dată ca sărbătoare bisericească în Lecționarul din Ierusalim din secolul al VII-lea - există și un tropar festiv "Nașterea Ta, Fecioară Născătoare de Dumnezeu" La Roma, sărbătoarea a fost introdusă în a doua jumătate a secolului al VII-lea și a fost sărbătorită la ianuarie, în ziua octavei (dăruirii) Nașterii Domnului Hristos Ulterior, în Occident, sărbătoarea a fost mutată pe septembrie sub influență răsăriteană, dar a fost (și încă se află) printre sărbătorile medii Înălțarea Sfintei și Dătătoare de Viață Sărbătoarea Înălțării Crucii este dedicată evenimentului găsirii Sf Crucea Sf egal cu ap Elena - mama lui Constantin cel Mare în timpul pelerinajului său în Palestina în jurul anului Deja după moartea Elenei, la mijlocul lunii septembrie , a fost sfințit așa-numitul Martyrium ("renovat") - o bazilică mare ridicată pe locul Sfântul Mormânt, precum și o rotondă (templu rotund) al Învierii Apoi s-a făcut ridicarea oficială a noii Cruci Din acel moment, Sărbătoarea Înălțării începe să fie celebrată în tot imperiul pe septembrie La Ierusalim, multă vreme a făcut parte din serbările dedicate Înnoirii Martyriumului și Rotondei Învierii și, alături de Paști și Teofanie, a fost una dintre cele mai importante sărbători ale Bisericii din Ierusalim Conform mărturiei pelerinului Egeria, la sfârșitul secolului al V-lea Înnoirea a fost săvârșită timp de opt zile, liturghia se săvârșește zilnic, iar bisericile au fost împodobite la fel ca în Paști și Bobotează Acest festival a avut loc în același mod magnific în secolul al V-lea (Sozomen Biserica ist II, ) Potrivit unui număr de cercetători, Reînnoirea a servit ca un analog creștin al sărbătorii evreiești a Corturilor, care a fost sărbătorită aproximativ în același timp, la mijlocul lunii septembrie (a -a zi a lunii Tișri, conform calendarului evreiesc) Pe parcursul secolului VI sărbătoarea Înălțării s-a separat treptat de sărbătoarea Reînnoirii și a devenit un independent separat în Est - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) eveniment important al calendarului festiv bisericesc Deja la începutul secolului în Orient (de exemplu, în Siria - dar nu în Ierusalim) se răspândea obiceiul înălțării simbolice a Crucii la septembrie (Evagrius Biserica Hist IV, ) Apoi apare chiar numele sărbătorii - Exaltare (greacă / Tfoyu;) Cel mai vechi rit al Ierusalimului al Înălțării este descris în traducerea georgiană a Lecționarului din Ierusalim din secolele V-VII Înălțarea a avut loc pe septembrie, la ora după-amiaza (adică în jurul orei dimineața), după Utrenie Slujitorii au decorat Crucea (sau trei Cruci) si le-au asezat pe tron După aceea, au fost săvârșite trei exaltări, de fiecare dată însoțite de rugăciuni și cântări speciale După a treia înălțare, Crucea a fost spălată cu apă parfumată și scoasă să se închine oamenilor, apoi Crucea a fost din nou așezată pe tron și a slujit liturghia Un ritual similar de înălțare a fost slujit în secolul al VI-lea în Siria şi în secolul al VII-lea la Constantinopol În secolul al VII-lea la Ierusalim se uită cu desăvârşire legătura Înălţării Crucii cu sărbătorile reînnoirii primelor biserici creştine În , perșii au capturat orașul, iar Sfânta Cruce a fost dusă în Persia Adevărat, nu pentru mult timp - deja în martie , invadatorii învinși de bizantini au returnat Crucea la imp Heraclius, care îl aduce solemn la Ierusalim (biserica comemorează Crucea pe martie și a patra, Săptămâna Sfintei Cruci din Postul Mare sunt asociate cu acest eveniment) În Occident, sărbătoarea apare abia în prima jumătate a secolului al VII-lea - probabil sub Papa Honorius I ( - ), ca răspuns la întoarcerea Crucii din captivitatea persană în Inițial, închinarea la Cruce a servit ca o completare liturgică la memoria tradițională romană a schmch-ului Corneliu al Romei și Ciprian al Cartaginei, care au fost, de asemenea, comemorați la septembrie Treptat, Înălțarea din Apus a căpătat un caracter mai solemn, dar nu a devenit, ca în Răsărit, una dintre principalele sărbători ale anului bisericesc Sărbătoarea Înălțării este singura sărbătoare a Bisericii Răsăritene, în care, după obicei, se ținea post (în mănăstiri s-au postit și cu o zi înainte, septembrie) Introducere Fecioară în templu ( noiembrie) Sărbătoarea Intrării Maicii Domnului în templul lui Iahve este dedicată unui eveniment care nu este relatat în Evangheliile canonice Este cunoscut doar din apocriful "Protoevangeliul lui Iacov" din a doua jumătate a secolului al II-lea î Hr (Cap VII, - ) și evanghelia latină a lui Pseudo-Matei (sec IX) Înființarea sărbătorii datează nu mai devreme de secolul al VI-lea, dar - - II Istoria instituțiilor și a cultului mai ales - secolul al VIII-lea (de atunci s-a notat în calendare) În secolul al IX-lea sărbătoarea este larg răspândită în Orient, dar în solemnitate este inferioară altor sărbători a Maicii Domnului Printre principalele (a douăsprezecea) sărbători bisericești, Introducerea este inclusă abia în secolul XIV și numai în Orient În Occident, Introducerea a fost sărbătorită încă din secolul al XIV-lea și este considerată o vacanță mică Deci, în perioada secolelor IV-IX pe lângă Paști, în Biserica Răsăriteană începe să se contureze un sistem de așa-numite sărbători a XII-a, care include sărbătorile cercurilor mobile și fixe de cult, sărbătorile Domnului și Maicii Domnului: Nașterea lui Hristos, Teofanie (Botezul Domnului), Candleam, Buna Vestire a lui Preev Theotokos, Intrarea Domnului în Ierusalim, Înălțarea Domnului, Rusaliile (Pogorârea Duhului Sfânt), Schimbarea la Față a Domnului, Adormirea Domnului Maica Domnului, Nașterea lui Preev Maica Domnului, Înălțarea Sfintei și dătătoare de viață, Intrarea Maicii Domnului în templu În perioada analizată, acest sistem nu sa dezvoltat încă în forma sa modernă Deci, împrejurarea Domnului, Răstignirea și Învierea (Paștele) ar putea fi incluse printre principalele sărbători Sărbătorile Maicii Domnului au fost stabilite în acest ciclu departe de a fi imediat Formarea definitivă a ciclului Praznicului a XII-a în calendarul liturgic al Bisericii Ortodoxe aparține unei perioade mult mai târzii (secolele XVI-XVII) Posturi în secolele V-IX Miercuri și vineri, conform tradiției străvechi ("Didache"), se ținea postul Dimpotrivă, sâmbăta și duminica postul era strict interzis în Orient În Occident, postul de Sabat era, dimpotrivă, larg răspândit Iată ce spun ei despre cele șapte posturi ale secolului al IV-lea "Decrete apostolice" (VII, ): "Tu postești sau cinci zile, sau miercuri și vineri, pentru că miercuri s-a pronunțat judecata asupra Domnului, când Iuda a promis că Îl va vinde pe bani, iar vineri, pentru că în aceea ziua a suferit Domnul pe cruce sub Pontiu Pilat Dar să sărbătorești Sabatul și ziua Domnului, căci aceea este pomenirea creației, dar cea a învierii Trebuie să respectați un singur Sabat pe tot parcursul anului - Sabatul înmormântării Domnului, în care ar trebui să postați și să nu sărbătoriți "(traducerea mea - K M) Postul Mare în secolul al V-lea a început să fie observat peste tot cu de zile înainte de Paște, după ce a primit numele "cu patru costuri" (greacă teooarachoegtgi, lat quadragesima) După Socrate Scholasticus, în Biserica Romană din secolele IV-V Postul Mare a fost ținut timp de trei săptămâni fără pauză, cu excepția - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Sâmbăta și duminica, în timp ce în Iliric, Grecia și Egipt au postit șase săptămâni Interdicțiile alimentare erau și ele diferite - unii nu luau deloc hrană de origine animală, alții mâncau pește și păsări de curte, alții țineau post până la apus, după care mâncau mâncare și vin în voie (Cherk ist V, ) Sub Papa Leon cel Mare ( - ), Postul Mare în Biserica Romană sub influență răsăriteană a crescut la săptămâni (inclusiv Săptămâna Sfântă), iar sâmbăta era de asemenea considerată post La Constantinopol, Postul Mare a fost cu șapte zile mai lung decât la Roma și a durat șase săptămâni, excluzând Săptămâna Mare, dar sâmbăta nu ținea post în capitală Deoarece în Biserica Romană șase săptămâni de post a câte șase zile fiecare nu dădeau , ci doar de zile de post, numărul zilelor de post în jurul secolului al VII-lea a fost mărită cu patru, iar începutul postului a fost mutat din duminica a șasea în miercurea precedentă Obiceiul de a începe Postul Mare miercuri este valabil și astăzi în Biserica Catolică În tratatul Sf Ioan Damaschinul "Despre sfintele posturi" (PG , col - ) vorbește despre diferite abordări ale Postului Mare în secolele IV-VI - deci, unii recomandau postul de sapte saptamani, altii - opt saptamani, in timp ce postul era considerat abstinenta de la mancare in timpul zilei Diferențele în ceea ce privește durata postului s-au datorat faptului că în unele locuri au postit sâmbăta, în timp ce în altele nu În consecință, pentru a câștiga numărul canonic de zile de post - (cf Drepturile Apostolice ), trebuia să postim fie șapte, fie opt săptămâni Damaschin recomandă postul de opt săptămâni, cinci zile pe săptămână - în timp ce sâmbăta și duminica, în deplină concordanță cu canoanele și practica bisericească, nu erau socotite ca zile de post Potrivit lui Damasc, postul nu înseamnă doar postul de dimineața până seara, ci și abstinența de la anumite alimente, pentru că se spune: "Noi postim din carne și vin" Canonul apostolic (despre interzicerea postului de sâmbătă și duminică) Damaschin interpretează în sensul că în Postul Mare, cinci zile pe săptămână, trebuie să postim ziua, iar sâmbăta și duminica să se abțină de la carne și vin În ceea ce privește alimentația din Postul Mare, Damaschinul menționează tradiționala săptămâna prepostului (Brânzeturi), în care se recomandă să se abțină de la carne și să postească ziua Urmează apoi încă șase săptămâni, în care se săvârșesc slujbele de , și ore și Liturghia Darurilor mai înainte sfințite - în aceste săptămâni, pe lângă carne, trebuie să se abțină și de la brânză, ouă și altele asemenea Și în Săptămâna Mare, abținerea de la fiert și prăjit - - II Istoria instituțiilor și venerarea alimentelor (hrana crudă) În Vinerea Mare se face o liturghie și se păstrează abstinența completă de la mâncare până sâmbătă seara Seara, este permis să mănânce orice, cu excepția cărnii - doar în dimineața zilei de Duminică Luminoasă, cei care doresc pot mânca carne Damaskin nu vorbește despre alte postări în timpul anului Postul Mare s-a încheiat cu Săptămâna Mare (sau Sfântă), care se distingea prin cel mai strict regim de post și o ordine specială a slujbelor zilnice Fiecare zi din Săptămâna Mare a purtat și epitetul Mare Potrivit lui Hrisostom, aceasta este o "săptămână săptămânală (adică inactivă)" - în timpul acestor șapte zile s-a recomandat să opriți toate afacerile și grijile, dându-vă toată puterea la ultima pocăință și rugăciune dinaintea sărbătoririi Sfintelor Paști Numai faptele caritabile erau permise și încurajate Postul Petrov În monumentele secolului al IV-lea sunt amintite sărbătoarea Înălțării Domnului și postul de după Rusalii, așa-numitul post al lui Petru Ea ia naștere odată cu începutul formării memoriei ciclului Rusaliilor, dar nu se răspândește cel puțin până în secolul al VII-lea Postarea de Crăciun Înainte de Crăciun în Occident, a fost respectată o perioadă specială de pregătire pentru sărbătoare, numită Advent (din latinescul adventus "venirea") Anul liturgic occidental începe cu Advent Apariția Adventului este probabil asociată cu tradiția bisericească galo-spaniolă Deja în secolul al IV-lea în Spania s-a ținut un post special de Bobotează (Crăciun), care a durat trei săptămâni - din decembrie până pe ianuarie (Consiliul din din Zaragoza, dreapta ) La sfârşitul secolului al V-lea în Galia s-a stabilit o regulă: timp de de zile, începând din noiembrie (ziua de comemorare a Sfântului Martin din Tours), să postească luni, miercuri și vineri; în aceste zile trebuia să aibă loc şi închinarea după ritul postului La început, Adventul a durat cinci săptămâni, dar în secolul VI în Italia a fost redus la patru săptămâni Ora de începere a postului nu a fost determinată - Adventul a început pe noiembrie, apoi pe septembrie, apoi pe septembrie (în ziua echinocțiului de toamnă) Nu există dovezi ale respectării postului Nașterii Domnului în Orient înainte de secolul al VIII-lea A început pe noiembrie și a durat de zile până la Crăciunul însuși, în timp ce, spre deosebire de Occident, un rit special nu era folosit în cult Postul Adormirii (sau "postul Maicii Domnului") este cel mai recent de origine din posturile creștine - nu a apărut din Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) secolele ei IX-X în mediul monahal, iar apoi s-a răspândit treptat în întreaga Biserică În timpul posturilor (în primul rând, aceasta se referea la Sfânta Patruzeci de Zile), sărbătorile zgomotoase, procesiunile, distracțiile și nuntele erau interzise În biserici s-au slujit slujbe speciale de post și liturghii ale Darurilor Presfințite Nu numai creștinii credincioși se aflau într-o stare de concentrare deosebită în rugăciune, ci și catehumenii, care se pregăteau să primească Sfântul Botez în ajunul Paștelui Cărțile liturgice din secolele V-IX După cum am menționat mai sus (vezi pp - ), în primele secole ale istoriei bisericii, toate Bisericile locale majore au avut propriile rituri de închinare Din cele mai multe dintre ele au supraviețuit doar fragmente sau mai degrabă scurte descrieri, așa că este foarte greu de reconstituit stadiul inițial al cultului în aceste Biserici Singura excepție fericită este tradiția liturgică din Ierusalim, din care s-au păstrat textele liturgice antice din secolele V-VII În Biserica primară, începând din timpurile apostolice, au fost folosite trei tipuri principale de texte liturgice - lecturi biblice, rugăciuni ale clerului și cântări (imnuri) În consecință, în practica bisericească antică, se formează treptat trei tipuri principale de cărți liturgice - Lecționarul (sau Kanonarul), Euhologiile și Tropologiile Toate aceste cărți au ajuns la noi fie în originalul grecesc, fie în traduceri în georgiană, siriacă și armeană Lecționar în secolul al V-lea conţineau lecturi ale Evangheliei pentru întregul an, programate pe luni (fără a evidenţia perioada triodă într-un capitol special) În secolul III diaconul Bisericii din Alexandria, Amonius, a împărțit toate cele patru Evanghelii în secțiuni mici (uneori sunt mai mici decât versetele Evangheliei din edițiile moderne) Amonius și-a numerotat fragmentele separat pentru fiecare evanghelist, astfel încât, de exemplu, Evanghelia după Ioan este formată din de capitole Aceste "capitole despre amoniac" au fost folosite încă din cele mai vechi timpuri în slujirea evangheliilor-aprakos (inclusiv în cele rusești) pentru a indica citirea Evangheliei într-o anumită zi Începând din , ele sunt de obicei indicate în marjele edițiilor patriarhale ale Noului Testament în limba rusă În Euchologion, în primul rând, ritul Liturghiei Sf Iacov (vezi mai sus) - atât darurile obișnuite, cât și cele mai înainte sfințite - precum și alte texte de rugăciuni Bazat pe Tropologia Ierusalimului În tradiția ortodoxă modernă (greacă și slavă), acest tip de evanghelie de slujire se numește Aprakos - - II Istoria instituțiilor și a cultului o tradiție monahală specială a genurilor imnografice de troparia-sticheră și ulterior s-a format canonul, a cărui creație este asociată cu numele marilor imnografi bisericești - Sf Andrei de Creta ( - ), Sf Cosma din Mayumsky (secolul al VIII-lea) și Sf Ioan Damaschinul (aproximativ [?] - aproximativ ) În epoca iconoclastă, Cartea ceasurilor monahale din Ierusalim (în urma slujbelor cercului zilnic) și Tropologiile se răspândesc în întreaga lume greacă În epoca iconoclastă (secolele VIII-IX), Lecționarul și Euhologia tradiției Constantinopolitane au fost combinate cu Tropologia Ierusalimului Până la sfârșitul secolului al IX-lea ca urmare a contopirii tradițiilor Ierusalim și Constantinopolitane, s-au format noi genuri de cărți liturgice: slujba Menaion (din grecescul |ir|vaîog "lunar"), cuprinzând slujbe pentru fiecare zi a lunii, Triodul Postului Mare - un colecție de rituri de Postul Mare începând din Săptămâna vameșului și a fariseului, culoarea Triodion (în tradiția greacă Penticostarii) - următoarele pentru perioada de la Paști până la Rusalii, Oktoih (greacă "Osmoglasnik") Această tradiție mixtă Constantinopolitan-Ierusalim, cu genurile sale speciale de cărți liturgice, a înlocuit treptat tradiția antică în Biserica din Ierusalim însăși A fost adoptată și de alte Biserici Locale Ortodoxe, în care se păstrează până în zilele noastre Întrebări de securitate pe această temă În ce părți consta slujba zilnică în secolele IV-V ? Ce părți erau cele mai importante, care era structura lor? Cum se făcea închinarea zilnică și săptămânală în mănăstirile egiptene? Cum s-a efectuat serviciul săptămânal în această perioadă? De ce este anul bisericesc împărțit în cercuri (cicluri) de închinare mobile și fixe? De ce nu a fost stabilită imediat în Biserică data sărbătoririi Paștelui creștin? Ce este Paștele? Povestește-ne despre pașii principali în stabilirea datei de Paște Care este rolul lui Dionisie cel Mic în istoria Pascaliei creștine și în cronologie? Numiți principalele tipuri de cronologie - ere folosite în Biserica secolelor III-IX Povestește-ne despre particularitățile sărbătoririi Paștelui în secolele IV-IX Enumerați și faceți o scurtă descriere istorică a principalelor (a douăsprezecea) sărbători bisericești Ce posturi respectau Biserica in secolele IV-IX ? Descrieți caracteristicile lor Care dintre postările moderne nu erau încă cunoscute la acea vreme? - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Cum a fost determinată durata Postului Mare în secolul al IV-lea Și mai târziu? Ce a făcut Sf Ioan de Damasc? Ce cărți liturgice antice cunoașteți? Descrieți conținutul lor Literatură suplimentară pe această temă Cercul liturgic (fără autor) // PE T V M , S Serviciu divin (fără autor) // PE T V M , S - Vanyukov S A , Zheltov M S , Felmi K Kh Buna Vestire a Sfintei Fecioare // PE T V M , S - Wolfenden G, Preot, Zheltov M S Vecernie // PE T VIII M , S - Zheltov M S Cultul alexandrin // PE T I M , S - Zheltov M S Sfânta Liturghie Antiohia Trimestrul III al IV-lea secol (Conform Decretelor Apostolice) Și PE T III M , S - Zheltov M , diacon , Lukașevici A A Înălțarea Sfintei și dătătoare de viață a Domnului Ts PE T IX M , S - Zheltov M S , Lukashevich A A , Tkachenko A A Postul Mare // PE T VIL M , , p - Zheltov M S , Lukashevich A A , Tkachenko A A Joia Mare // PE T VII M , S - Zheltov M , diacon , Tkachenko A A Intrarea Domnului în Ierusalim // PE T X M , S - Liturghia Ierusalimului (fără autor) // PE T XXI M , S - Hilarion (Alfeev), episcop Ortodoxie T M , S - (Ch "Închinare") Kuzenkov P V Pe tema cronologiei creștine timpurii: din istoria apariției sistemelor cronologice bizantine // XIII Conferința teologică anuală a PSTBI Materiale M , S - Kuzenkov P V , Fokin A R Dionisie cel Mic // PE T XV M , S - Lukașevici A A Introducere în Templul Preasfintei Maicii Domnului // PE T VII M , S - Lukașevici A A A douăsprezecea vacanță // PE T XIV M , S - Lukașevici A A , Tkachenko A A Înființarea sărbătorii Înălțarii Domnului și PE T IX M , S - Nikitin SI Advent // PE T I M , S - Nikiforova A Yu Problema originii și formării serviciului Menaion Structura, compoziția și cronologia Menaionului grecesc din secolele IX-XII de la mănăstirea din Catherine despre Sinai // Actele Conferinței Teologice Internaționale "Rusia - Athos: Un mileniu de unitate spirituală" Moscova, - octombrie M , S - Pentkovsky A M Cultul bizantin // PE T VIII M , S - - - II Istoria instituțiilor și a cultului Skaballanovich M Explicativ Typicon Expunere explicativă a Typiconului cu o introducere istorică M , [ed întâi: Kiev, ] p - (slujbă monahală din secolele V-IX), - (slujbă în posturi și sărbători) Tkachenko A A Testamentul Domnului nostru Iisus Hristos // PE T XIX M , S - Tkachenko A A , Lukaşevici A A Sărbătorile Maicii Domnului // PE T V M , S - Hulap VF Echinocțiul de primăvară și apariția Pascaliei creștine // XIII Conferința teologică anuală PSTBI Materiale M , S - ІІ Z d Formarea canonului Sfintei Scripturi (KA Maksimovici) Sub canonul Sf Scriptura este înțeleasă ca totalitatea cărților recunoscute de Biserica Creștină ca inspirate și sacre Toate aceste cărți sunt împărțite în Sfinte Scriptura Vechiului Testament și Sf Scriptura Noului Testament Colecția de cărți canonice ale Vechiului și Noului Testament alcătuiește Biblia creștină Canonul Vechiului Testament Canonul Vechiului Testament ortodox include de cărți (unele versiuni adaugă încă una - cartea a III-a a lui Ezra); Există de cărți în canonul catolic Aproape toți se întorc la preotul evreu Scriptura - Tanakh Creștinii răsăriteni au perceput Tanakh în principal în traducerea greacă a Septuagintei - așa-numiții " de interpreți" (secolele III-II î Hr ), creștinii occidentali - într-o traducere în latină, realizată în a doua jumătate a secolului al IV-lea blzh Ieronim la îndemnul Papei Damasus ( - ) Această traducere latină a Vechiului Testament a fost numită Vulgata (din latină Vulgata "cunoscută pe scară largă, răspândită") Primele liste de cărți ale canonului creștin al Vechiului Testament au ajuns la noi abia de la mijlocul secolului al XV-lea Aceasta este a -a epistolă a Sf Atanasie al Alexandriei, drepturi St Apostoli și drepturi al Sinodului de la Laodiceea (uneori datat la ) Aceste trei liste timpurii ale cărților din Vechiul Testament: Pentateuh (cărțile Genezei, Exodul, Leviticul, Numeri, Deuteronom), Iosua, Judecătorii, Rut, patru cărți ale Regilor, două cărți ale Cronicilor, două cărți ale lui Ezra , Estera (nu în Atanasie), trei cărți ale lui Macabei (nu în Atanasie și în Laod ), Iov, Psaltire, trei cărți - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) gi Solomon - Proverbe, Eclesiastul, Cântarea Cântărilor, cărți ale profeților minori, cărți ale lui Isaia, Ieremia, Plângerile lui Ieremia (nu în Apost ), Baruc (nu în Apost ), Ezechiel, Daniel și înțelepciunea lui Isus, fiul lui Sirah (nu în Atanasie și în Laod ) - de cărți în total În toate listele nu există cărți Judith și Tobit O etapă ulterioară în formarea canonului Vechiului Testament este reflectată în listele de versete ale cărților canonice ale Sf Grigorie Teologul și Sf Amfilochie din Iconium Aceste liste nu includ Tobit, Sirach, cărțile lui Macabei, Judith, dar nu există nicio Esteră, care este disponibilă în Apostol și Laod Există o singură carte a lui Ezra în lista lui Grigore Teologul, în timp ce în Apost și Laod sunt două dintre ele Amfilohie o menționează pe Estera (cu referința "unii adaugă") și nu una, ci două cărți ale lui Ezra În regula a Sinodului Cartaginez din (după numerotarea Cărții de Reguli, altfel - dreapta ) în ansamblu, este reprodusă, aproape în dreapta, o listă de cărți ale Vechiului Testament St Apostoli, însă, nu există cărți despre Macabei și Înțelepciunea lui Isus din Sirah (ca Atanasie și în Laod ), și în loc de cele trei cărți ale lui Solomon, sunt numite cinci (deși există opțiuni în liste - trei și patru) De asemenea, comparativ cu Apost și Laod cărțile lui Tobit și Judith sunt adăugate la canon Deci, cărțile Vechiului Testament, cele mai recente (începutul - mijlocul secolului al V-lea) incluse în canonul ortodox, au fost cărțile Macabeilor, Înțelepciunea lui Iisus Sirah, Estera, Tobit și Judith Ceva mai devreme, pe la mijlocul secolului al IV-lea canonul include Plângerile lui Ieremia și cartea profetului Baruc Faptul că ultimele două cărți lipsesc din regula Apostus , ne permite să datăm această regulă (și, în consecință, lista cărților Vechiului Testament cuprinsă în ea) în jurul începutului - prima jumătate a secolului al XV-lea Astfel, aceasta este cea mai veche listă supraviețuitoare a canonului creștin al Vechiului Testament Canonul Noului Testament Canonul Noului Testament este format din de cărți Cu toate acestea, nu toate au fost folosite în Biserică încă de la începutul existenței ei Însuși Mântuitorul a predicat oral, iar biografia Sa (evangheliile) a început să apară destul de mult după Înălțare Nici scrisorile apostolilor nu au aparținut inițial Scripturii, așa că unele dintre scrisorile apostolice (în special, scrisoarea lui Pavel către laodiceeni) s-au pierdut acum Alte epistole ale apostolului au supraviețuit deoarece de la bun început predicile sale au fost percepute ca texte de învățătură cu autoritate Paradoxul tradiției creștine a Noului Testament este că cea mai mare parte a epistolelor apostolice canonice - - II Istoria instituțiilor și a cultului nu aparține "de la sine înțeles" și celor mai apropiați ucenici ai lui Hristos - apostolii Petru Ioan Iacov - ci unei persoane care personal nu L-a cunoscut pe Hristos Aceasta arată rolul cheie al activității ap Pavel pentru soarta Bisericii primare Se crede că deja la începutul secolelor I-II a fost alcătuit un corpus de epistole Pavel, de la care a început formarea canonului Noului Testament În a doua epistolă a Sf Petru (III, - ) Epistolele pauline sunt menționate împreună cu alte cărți sacre ale creștinilor Și sshmch Policarp din Smirna menționează zece epistole ale Sf Paul În a doua jumătate a secolului I Toate cele patru evanghelii canonice ale lui Matei au fost scrise Marcă Luca și Ioan Cea mai veche dintre acestea este Evanghelia după Marcu, cea mai recentă este Evanghelia după Ioan Fiecare dintre ele se adresa probabil comunităților creștine din anumite regiuni - Roma, Palestina, Grecia, Asia Mică Sfântul Iustin Filosoful a fost primul care a raportat că la slujbă au fost citite pasaje (pericopi) din Evanghelii împreună cu profeții Vechiului Testament Astfel, la mijlocul secolului II patru evanghelii făceau deja parte din canonul Noului Testament Formarea canonului s-a accelerat în cursul luptei împotriva ereziei gnosticului Marcion (c - ), care a predat la Roma În conformitate cu postulatele gnosticismului, Marcion a respins complet Vechiul Testament, iar din Noul Testament a recunoscut ca adevărate doar Evanghelia după Luca și cele zece epistole pauline (cu excepția celei dintâi și a celei de-a doua către Timotei, lui Tit și evreilor) Pentru a combate erezia, multe comunități creștine au început să alcătuiască propriile liste ale canonului Noului Testament Una dintre aceste liste, întocmită în secolul al II-lea în latină, a supraviețuit până astăzi în lista secolului VI Se numește Kanon Muratori Canonul Noului Testament din codul Muratori diferă doar puțin prin compoziția sa de canonul modern Conține Faptele Apostolilor, al căror autor este Evanghelistul Luca Codexul menționează și epistole ale Sf Pavel (cu excepția Epistolei către Evrei), două Epistole ale lui Ioan, Epistola lui Iuda și Revelațiile lui Ioan Teologul și Petru Cartea Înțelepciunii lui Solomon este numită din canonul Vechiului Testament Până la începutul secolului al III-lea în toate Bisericile, Evanghelii, Epistole ale Sf Pavel, Petru și Ioan În ceea ce privește restul cărților Noului Testament, au existat discrepanțe - de exemplu, în Orient, a -a epistolă a lui Pavel către evrei era considerată canonică (este menționată în lista Sfântului Atanasie al Alexandriei) dar în Occident nu era considerat canonic Dimpotrivă, din - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Sângele lui Ioan Teologul a fost printre cărțile canonice din Occident (cf codul Muratori), iar în Orient (mai ales în Siria) mulți l-au considerat apocrif (deși această carte apare în lista lui Atanasie din Alexandria, dar influența romană este foarte probabilă aici) Abia la începutul secolului al V-lea canonul Noului Testament este stabilit în Răsărit și în Apus în forma sa modernă - cu includerea Epistolei către Evrei și Apocalipsa Uneori, canonul includea cărți care au fost ulterior respinse de Biserică - în special, "Decretele apostolice" menționate în mod repetat și epistolele lui Schmch Clement al Romei (dintre care al doilea este acum recunoscut ca neautentic) sunt menționate în lista cărților canonice date în canonul al Sf Apostoli Dimpotrivă, "Faptele Apostolilor" nu sunt menționate în acest canon, dar sunt în canonul al Sinodului de la Laodiceea Astfel, "Faptele", precum "Apocalipsa", intră în cele din urmă în canon în a doua jumătate - sfârșitul secolului al IV-lea (sunt menționate împreună în canonul lui Atanasie al Alexandriei și canonul al Sinodului de la Cartagina din ) Întrebări de securitate pe această temă Cum a fost formarea canonului Vechiului Testament? Cum a fost format canonul Noului Testament? Ce cărți au intrat mai târziu decât toate celelalte? Literatură suplimentară pe această temă Biblia (grup de autori) // PE T V M , S - ( - ) Vereshchagin E M Studii biblice pentru toată lumea M , S - (formarea canonului Noului Testament) Kozarzhevsky A Ch Studiul surselor probleme ale literaturii creștine timpurii Moscova, , p - (Compunerea canonului Noului Testament) Tkacenko A A , Nikolai (Saharov), Hierom Epistola Evreilor // PE T KhVP M , S - Jungerov P A Introducere în Vechiul Testament Carte - M , http://www sbible boom ru/books/jung htm II Z e Disciplina bisericească, judecata și legea Puterile judiciare si administrative ale episcopilor Episcopalis audientia - tribunal civil episcopal (A G Bondach) În perioada analizată, volumul puterilor bisericești ale episcopului, comparativ cu secolul al III-lea în general nu s-a schimbat În sistemul așa-zisului - - II Z Istoria instituțiilor și cultul "episcopiei monarhice" (vezi mai sus p ) episcopul a fost singurul judecător al turmei și clerului său în problemele bisericești (în unele Biserici, episcopul își judeca clerul în cauzele penale - cf dreapta al Conciliului de la Cartagina ) Cu toate acestea, în secolele IV-VI în Imperiul Roman Creștin, instituția curții episcopale în cauzele civile, care a luat naștere în Biserica primară și a fost numită în latină episcopalis audientia ("ședința judiciară cu episcopul"), a fost dezvoltată și recunoscută oficial de stat Această instituție și-a asumat luarea în considerare de către episcopul eparhial sau persoanele împuternicite de acesta a litigiilor civile între orice subiecți care locuiau pe teritoriul acestei eparhii și s-a adresat de bună voie la episcop pentru înfăptuirea justiției Episcopalis audientia diferă ca jurisdicție (subiect și cerc de persoane) față de curtea episcopală obișnuită, care a luat în considerare toate cauzele interne ale bisericii, precum și cauzele (inclusiv cele civile și penale), în care clerul era părți Episcopalis audientia se deosebea de instanța colegială (conciliară) a episcopilor în ceea ce privește componența instanței, în ceea ce privește competența și natura atribuțiilor: instanța conciliară a considerat ca a doua instanță cauzele menționate mai sus, aflate sub jurisdicția episcopului și cauzele care implică episcopii înșiși, precum și soluționate probleme nelegale (dogmatice, liturgice etc ), a căror luare în considerare nu poate fi atribuită decât condiționat activității judecătorești La nivelul terminologiei juridice, însă, aceste diferențe nu au fost întotdeauna observate Expresia "episcopalis audientia" a fost folosită uneori pentru a desemna jurisdicția episcopului în cauzele disciplinare și penale ale clericilor (Cod Theod XVI, ; Carth ), iar instituția curții episcopale în cauzele civile putea fi numită "episcopalis definitio" (ibid , I , ) sau "episcopale iudicium" (Novell Val ) Unele canoane bisericești (Carth și, eventual, GV Ecum ) vorbesc despre dreptul părților de a solicita soluționarea unei cauze civile clericilor aleși de părți înseși ca arbitri Un astfel de tribunal arbitral nu poate fi identificat cu episcopalis audientia, întrucât, în primul rând, orice duhovnic, nu neapărat episcop, putea fi arbitru, iar în al doilea rând, episcopalis audientia, spre deosebire de tribunalul arbitral, nu presupunea alegerea unui judecător de către justițiabili După cum știți, App Pavel le-a interzis creștinilor să adreseze disputele judecătorilor unui stat păgân și consilierilor - - Secțiunea II Biserica din imperiul creștin ( - ) a încredințat în astfel de cazuri administrarea dreptății unui membru "înțelept" (oofbd) al comunității creștine ( Cor VI, - ) De-a lungul timpului, puterile judiciare corespunzătoare au fost date episcopilor Aparent, în practică la acea vreme, episcopii erau deja implicați în mod constant în procese judiciare în cauze din această categorie, dar s-a considerat oportun să-i scutească de la realizarea directă a unor astfel de activități, delegându-le preoților atribuțiile În Orient deja în secolul III existau anumite reguli pentru punerea în aplicare a curții episcopale, consemnate în "decretele apostolice" (vezi mai sus, І З д ) În primii ani după încheierea persecuției creștinilor, au fost emise legi prin care se recunoaște puterile judecătorești ale episcopilor și forța juridică a deciziilor acestora Inițial, competența cauzelor episcopalis audientia a fost determinată de imp Constantin cel Mare în (Cod Theod I, ; autenticitatea constituției este contestată; uneori este datată ca ) Această lege prevede: orice cauză civilă, chiar dacă a început deja examinarea la o instanță de stat, poate fi transmisă prin acordul părților episcopalis audientia Textul legii sugerează că transferul cauzei a fost permis fără acordul celeilalte părți, deși din cuvintele istoricului bisericesc Sozomen, care relatează despre publicarea acestei legi, rezultă că decizia de transfer trebuie să fie mutuală (Sozomen Biserica ist I, ) Conform constituției imperiale din (Const Sirm ; un număr de cercetători au considerat-o neautentică), care este de fapt un comentariu al lui Constantin însuși la legea sa din , hotărârile episcopalis audientia trebuie să fie definitive, inclusiv în cazuri implicarea minorilor; executarea hotărârilor episcopalis audientia a fost încredințată instanțelor de stat; trecerea cauzei către episcopalis audientia a fost permisă chiar și la cererea uneia dintre părți și în orice stadiu al procedurii în instanța de stat Dacă cauza a fost inițiată în instanța Episcopului încă de la început, nu era necesar nici acordul celeilalte părți Mărturia martorilor episcopului în instanță a fost considerată de încredere, iar mărturia altor martori după episcop nu a mai fost luată în considerare Prin atribuirea unor puteri judiciare semnificative episcopilor, imp Constantin a contat pe incoruptibilitatea episcopilor, dorind să-i opună instanțelor de stat corupte - - II Istoria instituțiilor și a cultului (se știe părerea lui că "preoții lui Dumnezeu sunt mai de încredere decât orice judecător secular" - Eusebiu Viața lui Konst GV, ) Episcopalis audientia a câștigat rapid o mare popularitate: sursele papirologice și patristice indică faptul că în secolele IV-V rezolvarea litigiilor civile de către episcop era o practică juridică zilnică Da, bl Augustin se plânge de lipsa de timp din cauza necesității de a face justiție în cauzele civile (Augustin On Mon Cauze ) și raportează că Sf Ambrozie din Milano era, de asemenea, ocupat constant cu luarea în considerare a cauzelor judecătorești (Augustin Mărturisirea VI, ) Episcopul putea transfera (delega) puterile sale judecătorești oricărui dintre clerici sau laici ai diecezei sale (Socrate Scholasticus menționează un caz similar, cf Biserica ist VII, ) Sf Ambrozie de Milano scrie despre îndatoririle unui episcop ca judecător în cauze civile (Ambrozie Med Obligatoriu II, - ) și descrie în detaliu două cazuri din propria sa practică judiciară (Poel , , ), deși există au fost mult mai mulți ( ate ) Convertirea în masă a populației în episcopalis audientia a fost facilitată de simplitatea și ieftinitatea procedurii judiciare Procedurile episcopale simplificate au omis o serie de formalități procedurale împovărătoare (Const Sirm ; nov Lust ) În plus, inițial justiția în episcopalis audientia era, aparent, complet liberă, și chiar în epoca imp Iustinian, taxele de judecată și cheltuielile în episcopalis audientia nu trebuiau să depășească nomisme (Cod lust I, , ) De asemenea, era importantă caracterul mai uman al curții episcopale La baza normelor materiale aplicate de episcop a stat așa-numita "lege creștină" - lex christiana, care însemna soluționarea disputelor în spiritul filantropiei creștine Atât înainte, cât și după recunoașterea de stat a episcopalis audientia, principala datorie a episcopului-judecător era să promoveze împăcarea disputanților La cumpăna dintre secolele V și V competența episcopalis audientia s-a redus semnificativ: pentru a iniția un dosar în instanța episcopală sau pentru a-l trece la curtea episcopală, a început să fie necesar acordul ambelor părți în litigiu În și ani au fost emise două constituții , menite să împiedice trecerea unilaterală a cauzelor către episcopalis audientia, care era larg răspândită până atunci și a dus la o sarcină excesivă a episcopilor și conflicte între părți Cod pofta I, , ; Cod Theod I, , [= Const domnule =CJ I, , ] - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Dezvoltarea ulterioară a episcopalis audientia a fost asociată cu cea de-a -a nuvelă a imp Valentinian al III-lea ( - ), potrivit căruia, pentru a sesiza cauza la curtea episcopală, părțile trebuiau să semneze un acord scris în forma prescrisă, ca la trimiterea cauzei la o instanță de arbitraj seculară (compromis) Legea a subliniat caracterul exclusiv al episcopalis audientia, indicând că, de regulă, episcopii nu au puteri judecătorești în materie seculară Astfel, natura juridică a episcopalis audientia în secolele IV-V a suferit modificări semnificative, reflectate în legislația imperială Dacă în timpul imp Constantin cel Mare episcopalis audientia făcea parte din justiția statului, o instanță specială care acționa în numele împăratului, ca și curtea prefectului pretorian, pe atunci sub imp Arcadia, Honoria și Valentinian III, funcțiile sale sunt limitate și se transformă într-un analog al instanței de arbitraj În timpul domniei imp Iustinian I ( - ) episcopalis audientia a primit o nouă dezvoltare Se crede în mod obișnuit că la acea vreme exista sub trei forme: ex compromisso (când părțile, de comun acord, trimiteau cazul episcopului spre examinare; nu era necesar un acord scris, deoarece nu era inclus al -lea roman al lui Valentinian în Codex Justinianus), ex delegaione (realizat de episcop în numele magistraților sau al împăratului în cazuri specifice) și exprivilegio Cu toate acestea, în realitate, această din urmă formă nu are nimic de-a face cu episcopalis audientia și înseamnă jurisdicția privilegiată a clerului pentru episcopul lor (de exemplu, conform romanelor lui Iustinian și , toate problemele civile ale călugărilor și clericilor din eparhia sa erau atribuit jurisdicției episcopului); a doua formă este, de asemenea, departe de episcopalis audientia în forma sa originală O inovație importantă a lui Iustinian a fost acordarea părții care nu este de acord cu hotărârea episcopului a dreptului de a face apel împotriva acesteia la curtea statului sau la împărat (nov , ) În plus, în conformitate cu Novella , episcopul a primit dreptul de a supraveghea activitățile judecătorilor locali de stat și a devenit, de asemenea, o autoritate competentă să desfășoare un proces cu acuzațiile împotriva acestor judecători Ulterior, instituția episcopalis audientia, deși nu a fost desființată prin lege, a încetat efectiv să mai funcționeze Aceasta s-a datorat extinderii competenței instanței bisericești episcopale, care a început să aibă jurisdicție asupra anumitor categorii de cauze (de exemplu, cauzele familiale), care aparțineau anterior de competența instanțelor laice, și - - II Istoria instituțiilor și a cultului orice cauze civile și penale care implică clerici și funcționari bisericești (aceasta s-a întâmplat în pe baza legii împăratului Heraclius) Astfel, exemplul instanței episcopale pentru cauze civile arată că procesul de întrepătrundere a organizațiilor statului și bisericii a avut loc, inclusiv în sfera judiciară Procesul unui episcop (mitropolit, patriarh) (K A Maksimovici) Pedeapsa ecleziastică pentru episcopi (precum și pentru alți clerici) era interzicerea slujirii sau a derogării Aceste pedepse erau impuse pentru abateri disciplinare grave (cămătă, nesupunere față de curtea bisericii, participare (mediere) la simonie, activitate schismatică etc ) sau erori dogmatice (abatere la erezie) Procesul episcopului a fost conciliar - la el au participat toți episcopii districtului mitropolitan (cel puțin ) sub conducerea mitropolitului Neprezentarea episcopului în instanță a presupus un verdict de vinovăție Curtea de Apel pentru episcopi era și ea conciliară, dar nu mai era adunată de ai lui, ci de mitropolitul vecin Mărturia în cauzele bisericești împotriva episcopilor a fost acceptată numai de la persoane de confesiune ortodoxă, iar în cauzele civile - de la toți cetățenii cu drepturi depline Conform canonului al Sinodului IV Ecumenic de la Calcedon ( ), mitropolitul nu poate fi judecat decât de "exarhul eparhiei" sau arhiepiscopul Constantinopolului (pentru cauzele din capitală și din eparhiile Pontului, Traciei și Asiei) , răspunzător faţă de Constantinopol conform canonului al aceluiaşi Sinod) Sub "exarhul eparhiei" se înțelesese de fapt papa sau patriarhul - șeful zonei bisericești mai mare decât districtul mitropolitan Astfel de zone în prima jumătate a secolului al V-lea erau doar cinci - Roma, Alexandria, Constantinopolul, Antiohia, Ierusalim Verdictul exarhului bisericii a fost aprobat de împărat ca cea mai înaltă autoritate judiciară Termenul de "exarh al eparhiei" revine la nomenclatorul administrației de stat, creat în cursul reformei administrative a imp Dioclețian În viitor, acest nume este împrumutat de Biserică într-un sens special - "întâistătătorul unei eparhii bisericești (adică o unitate teritorială mai mare decât o provincie)" Cu toate acestea, termenul de "exarh al eparhiei" nu a prins rădăcini în Biserică, făcând în curând loc titlurilor de "papă" și "patriarh" În ceea ce privește procesul exarhilor (patriarhilor) din cele mai mari centre bisericești înșiși, a existat o singură biserică pentru ei - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Cea mai înaltă autoritate judiciară este Consiliul Ecumenic Consiliul Bisericii Locale în mod legal nu i-a putut judeca, întrucât conform canoanelor trebuia ținut sub conducerea lor Decizia finală cu privire la soarta patriarhilor a fost luată de împărat, care (cum am văzut mai sus) a avut toate ocazia să-și impună voința oricărui Sinod, inclusiv Sinodului Ecumenic Astfel, drepturile, puterile și îndatoririle episcopilor în perioada secolelor IV-IX au suferit o rafinare semnificativă Astfel, s-au creat fundații juridice pentru, pe de o parte, a exclude arbitrariul episcopului din zona sa (parikii, eparhii), iar pe de altă parte, pentru a proteja episcopul individual de stingerea conturilor personale și a celor nedrepti judecata consiliilor eretice Procedurile legale de judecată și hirotonire, precum și procedura stabilită pentru impunerea pedepselor bisericești, expuse în detaliu în canoanele și nuvelele împăraților, au contribuit la convergența în continuare a sistemelor juridice ale Bisericii și ale statului bizantin Dezvoltarea dreptului roman în Bizanț Legea și Biserica (K A Maksimovici) Cultura juridică a Imperiului Bizantin de la începutul istoriei sale până la căderea Constantinopolului s-a bazat pe dreptul roman clasic Izvoarele dreptului roman au fost împărțite în decrete imperiale (constituții) (legi) și scrierile clasicilor gândirii juridice romane (Iura) La început, încercările de sistematizare a moștenirii juridice au fost limitate doar de legile imperiale și au fost rezultatul unei inițiative private care nu s-a bazat pe sancțiunea statului Deci, la sfârșitul secolului III - începutul secolului IV conform R H au fost create colecții constituţii de la împăratul Hadrian ( - ) până la sfârşitul secolului al III-lea (Codex Gregorianus - culegere de decrete și rescripte, drept privat) și ulterior împăratului Constantin I ( - ) (Codex Hermogenianus - culegere de decrete și rescripte, drept privat) Cu toate acestea, abia odată cu adoptarea creștinismului ca religie oficială începe istoria sistematizării de stat a dreptului roman Sub împăratul Teodosie / ( - ), a fost întocmit și publicat Codex Theodosius (Codex Theodosianus, - , colecție de edicte, drept public), în care au fost adunate și sistematizate constituțiile imperiale începând cu Constantin I (vezi mai sus , p ) Constituțiile apărute după publicarea Codului se numeau romane "teodosiene" (leges novellae - legi noi) După Iustinian, recepția dreptului roman în Bizanț s-a desfășurat sub forma creării diferitelor colecții, revizuiri, indici, - - II Istoria instituțiilor și a cultului comentarii (sholium) și parafrazare în greacă Selecții tematice din legislația iustiniană - așa-numitele "epitome" (greacă bshtotsti "selecție, reducere") și prezentări alfabetice ale codurilor juridice cu indicarea pasajelor paralele - "synopses" (greacă sgvofi? "recenzie", aici "rezumat") În a doua jumătate a secolului VI - mijlocul secolului VII a apărut Epitomul (Sintagma) lui Atanasie de Emesa, o colecție prescurtată de nuvele de Iustinian I și Iustin al II-lea (aproximativ ); "Culegere de de capitole" (Collectio XXV capitulorum); "Culegere de de capitole" (Collectio LXXXVII capitulorum) a lui Ioan Scolastic (mai târziu Patriarhul Constantinopolului, - ) - bazată pe nuvelele lui Iustinian referitoare la problemele bisericești; "Colecție în trei părți" (Collectio tripartita, sfârșitul secolului al VI-lea) - o compilație grecească de texte juridice ecleziastice din corpus lui Iustinian; Nomocanon L titluri' Titluri Nomocanon XIV și alte colecții Majoritatea dintre ei au tratat (fie exclusiv, fie împreună cu probleme seculare) ale legii bisericești Sistematizarea izvoarelor dreptului a fost însoțită de muncă editorială Textelor de legi se făceau adesea corecții (interpolări), care le afectau atât conținutul, cât și forma În special, limbajul textelor juridice a fost supus editării sistematice Deși termenii latini au fost păstrați în colecțiile legislative bizantine pentru o lungă perioadă de timp, a existat o tendință puternică de a dezvolta o terminologie greacă adecvată pentru a standardiza limbajul juridic Această tendință este demonstrată clar de colecțiile legislative publicate în cadrul programului de "purificare a legilor antice" (așa-numita Anakatarsis) sub imp Busuioc / ( - ) Istoria codificării arată că tradiția juridică din Bizanț nu s-a limitat la receptarea dreptului roman, ci a fost influențată indirect de tradiția bisericească Această sinteză a dreptului roman și a religiei creștine este principala originalitate a sistemului juridic al Bizanțului Codificat, creștinat și revizuit în spiritul vremurilor, dreptul roman din perioada bizantină a devenit cunoscut drept "drept bizantin" sau "drept greco-roman" Corelația dintre lege și canon (K A Maksimovici) Odată cu apariția Bisericii, a apărut o ramură specială a dreptului - dreptul canonic (vezi mai sus cap І З e) Dreptul laic și dreptul canonic s-au bazat inițial pe principii diferite În primele secole ale erei creștine, - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) când au început să se dezvolte primele reguli bisericești (canoane), dreptul roman a avut deja câteva secole de dezvoltare intensivă de la forme arhaice, patriarhale, la instituții juridice complexe care reglementează complexul relațiilor sociale ale unei societăți dezvoltate de sclavi În dreptul roman al epocii clasice și postclasice, sub influența filozofiei grecești, ideile așa-numitei "legi naturale" (ius naturale) și principiile "dreptății" (aequitas) și "bunăvoinței" (caritas, benignitas) răspândit, ulterior (probabil sub influența creștinismului) în drept include principiul "umanității" (humanitas) Motivele și ideile care depășesc activitățile cotidiene (economice) erau absente în dreptul laic Pe de altă parte, complexitatea raporturilor marfă-bani, proprietate, familie și alte relații reglementate de legea seculară impunea claritatea termenilor, consistența și, în același timp, flexibilitatea normelor juridice Munca analitică veche de secole a avocaților romani, înarmată cu aparatul categoric al filosofiei antice, a oferit dreptului secular sistemul necesar și armonia logică Dreptul canonic, dimpotrivă, a fost inițial menit să reglementeze probleme predominant spirituale care au legătură directă cu mântuirea sufletului și viața veșnică (o confirmare vie a acestui lucru este citarea frecventă a Sfintei Scripturi în canoanele bisericești) Nu era și nu putea fi la fel de rațional și logic ca dreptul roman clasic, nu avea un aparat categorial dezvoltat, deoarece se baza în mare parte pe concepte care nu erau susceptibile de definiție rațională Locul central în sistemul dreptului bisericesc este ocupat de conceptul de Biserică Biserica, condusă de Iisus Hristos, este o instituție sfântă, întemeiată de Dumnezeu, care unește ierarhiile pământești și cele cerești, călăuzită de Duhul Sfânt, asigurând împlinirea providențială a misiunii mântuirii în istoria omenirii Biserica pământească este o comunitate de credincioși (fideles, pistoi), a cărei viață este reglementată de dreptul canonic Cât despre "necredincioși", aceștia intră în competența dreptului canonic doar dacă sunt convertiți (pentru excomunicați și apostați - în cazul pocăinței lor) Definițiile dreptului canonic se bazează nu pe ideile elenistice de "dreptate" sau "umanitate", ci pe voința Duhului Sfânt, exprimată prin voința conciliară a Bisericii Canoanele bisericești funcționează nu atât cu concepte juridice, cât cu concepte religioase și morale: "bine", "corect", "cuviincios", "vrednic", "sfințenie", "păcat", etc - - II Istoria instituțiilor și a cultului Pentru conducătorii Bisericii și juriștii bisericești, care nu au înțeles imediat și nu pe deplin moștenirea filozofică antică, clasificarea logică a acestor concepte a fost în principiu imposibilă O altă diferență între cele două tipuri de drept a fost ideea valabilității prescripțiilor legale În dreptul laic, a existat opinia conform căreia legile ulterioare le anulează pe cele anterioare (cf Digesta I, ) În dreptul canonic, canoanele bisericești aprobate printr-o hotărâre conciliară (mai ales dacă era o decizie a Sinodului Ecumenic) erau recunoscute ca inspirate de Dumnezeu și dobândeau forță legală veșnică În dreptul secular al Bizanțului, împăratul era cea mai înaltă autoritate juridică (legislativă, administrativă și judecătorească) Conform maximei clasice a marelui jurist roman Ulpian (secolele II-III), "ceea ce a decretat princeps are forță de lege" (quod principi placuit, legis habet vigorem - Digest I, ) Cu toate acestea, doar poporul roman a fost recunoscut ca izvor al dreptului, care deleagă princeps (împăratului) cele mai înalte puteri (imperium et potestatem) prin "legea regală" (ibid ) În dreptul canonic, izvorul legii nu este oamenii, cu atât mai puțin autoritățile laice, ci comunitatea conciliară a credincioșilor, condusă de Duhul Sfânt - adică Biserică În ciuda faptului că toate activitățile de legiferare din imperiu erau sub controlul împăratului, dreptul canonic și-a păstrat o anumită autonomie în cadrul acestui sistem Această autonomie s-a manifestat cel mai clar în diferența dintre jurisdicția ecleziastică și cea laică Bisericii și jurisdicții seculare (K A Maksimovici) Diferențele instituționale dintre Biserică și Stat au fost întărite de împărțirea jurisdicției în seculare și ecleziastice Alături de curțile obișnuite încă de pe vremea lui Iustinian, a existat una imperială la Hipodrom, care a servit drept cea mai înaltă autoritate pentru problemele laice În același timp, la Constantinopol a funcționat cea mai înaltă instanță patriarhală, în care au fost audiate litigii care implicau episcopi (Cretă ; ) Pentru a soluționa disputele dintre clerul local și pe probleme legate de credință, Biserică și cult, a existat o instanță a episcopului local cu varietatea sa deosebită - episcopalis audientia (vezi mai sus) Dacă litigiul cu participarea clericilor a vizat chestiuni monetare și de proprietate, atunci justițiabilii trebuiau să primească și verdictul episcopului local (în capitală - patriarhul Constantinopolului), care apoi - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) efectuat de un oficial guvernamental; numai dacă una dintre părți nu putea sau nu voia să facă acest lucru era permisă curtea guvernatorului imperial (în capitală, de către prefectul pretorian, cf Cod lust I ( )) Nuvela de imp Heraclius , care a stabilit principiul "reclamantul urmează competența pârâtului" (tbѵ akhtora tbѵ toѵ rsoi tsstabkykhEіѵ fbroѵ) Procesul secular al unui cleric sau episcop a fost, de asemenea, permis dacă acesta era urmărit în capitală în timp ce era departe de eparhia sa (nov pofta CXXIII, ; nou Heraclius ) Procesele penale cu participarea clerului trebuiau luate în considerare și de episcop (patriarh), care, dacă se dovedea vinovăția clericului, putea să-l destituie din demnitate, după care judecătorii civili sau guvernatorul provinciei se ocupau de cauză ( pofta nov LXXXIII, ; CXXIII, ; noul Heraclius ) Pretențiile clerului împotriva episcopilor (proprii sau alte eparhii) în chestiuni bisericești erau tratate de un consiliu eparhial (Const ; Creta ; ), iar litigiile dintre episcopi - de către exarhul eparhiei sau curtea patriarhală la Constantinopol (ibid ; nov pofta СХХШ, ) Încălcarea jurisdicției bisericești de către clerici și încercările de a recurge la ajutorul autorităților laice au fost aspru pedepsite prin canoane și legile statului Legea seculară a urmărit cu strictețe abaterile de la creștinismul ortodox (catolic) (erezii, secte, schisme) ca acte periculoase din punct de vedere social, dar nu a intervenit în jurisdicția Bisericii (nov pofta LXXIX, ; LXXXIII, ; XXXIII, ) Potrivit Eglogului, creștinii care s-au îndepărtat de credința în robie și s-au întors acasă nu au fost pedepsiți penal, ci au fost predați Bisericii pentru pocăință (XVII, ) Codul sfârşitului secolului al IX-lea Isagogul numește preoți și diaconi pentru mărturie mincinoasă, fără jurământ, un termen de trei ani de interzicere a slujirii și pocăinței în mănăstire (IX, ) În cazurile referitoare la chestiuni religioase și disciplinare, toți laicii erau teoretic supuși jurisdicției ecleziastice Cu toate acestea, în practică, jurisdicția ecleziastică nu s-a extins asupra împăratului, membrilor familiei și asociaților acestuia (una dintre cele mai rare excepții de la această regulă este penitența impusă în sub Patr Nicolae I Mistic împăratului Leon al VI-lea pentru necanonismul său) a patra căsătorie) Într-o nuvelă imperială anonimă, principiul lipsei de jurisdicție a împăratului bisericii este chiar formulat în mod explicit: " palatul și vistieria noastră nu sunt supuse legilor canonice (adică bisericii) (vopoig xavovixoig)" - - II Istoria instituțiilor și a cultului Interdicția clericilor de a se angaja în orice activitate de natură laică a fost, de asemenea, asociată cu diferența de jurisdicții Deci, de exemplu, clericii nu puteau acționa ca avocați oficiali într-o instanță laică Interacțiunea dreptului canonic și secular (KA Maksimovici) În primele secole ale creștinismului, dreptul secular și ecleziastic s-au dezvoltat independent unul de celălalt În timp ce păgânismul a rămas religia de stat, Biserica s-a îndepărtat de puterea seculară Cu toate acestea, după ce creștinismul a dobândit statutul de religie patronată de împărat (din Constantin cel Mare), și apoi religia de stat (din Teodosie ), a început pătrunderea treptată a elementelor creștine în sistemul juridic moștenit de la statul roman Începând din secolul al IV-lea legea seculară recunoaște în mod oficial sfințenia religiei creștine și statutul de stat al Bisericii În condițiile în care șeful statului - împăratul - era și membru al Bisericii și, împreună cu ea, se ocupa de bunăstarea spirituală a supușilor săi, distanțarea anterioară a Bisericii de puterea lumească și-a pierdut sensul Împărații au început să prezideze Sinoadele Ecumenice și să aprobe hotărârile acestora (primul exemplu cunoscut este edictul lui Teodosie I din august , care a aprobat hotărârile Sinodului al II-lea Ecumenic: Cod Teod XVI ) Multe canoane bisericești reglementează relația Bisericii cu cele mai înalte autorități seculare (Apost , Trul , Antiohia - , Sard - , Carth - , , , - , ) , - , , , , comparați comentariile lui Theodore Balsamon la Apostolul ) Pe de altă parte, legile statale ale imperiului creștin au început să considere comunitatea bisericească ca o persoană incertă Deja sub Constantin cel Mare, comunitatea bisericească poate acționa ca moștenitor legal al proprietății care i-au fost lăsate moștenire (Cod pofta I, , ) În același timp, pentru prima dată, au fost alocate subvenții de stat pentru întreținerea fecioarelor care s-au dedicat lui Dumnezeu și a văduvelor bisericești (Theodo-rit Biserica ist I, ), dreptul de a elibera sclavii în Biserica a fost introdusă (manumissio in ecclesia, cf Cod lust I, , și - răspândindu-se pe scară largă în Italia, a fost apoi introdusă în eparhiile africane, cf Carth și ), etc Biserica de asemenea primeşte fonduri de la stat pentru a-i ajuta pe cei săraci (Cod pofta I, , ) Deja în secolul al V-lea canoanele bisericeşti se apropie în statutul lor de legile statului Da, imp Valentinian al III-lea, printr-o lege din , a invalidat legile emise anterior (pragmaticae sanctiones) care contraziceau canoanele bisericești (Cod lust I, ; - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) cf Mâner ) În secolul VI Iustinian a dat în cele din urmă canoanelor bisericești (în primul rând canoanelor Sinodelor Ecumenice) forța legii statale (Cod pofta I, ; nov pofta VI, ; CXXXI, ) În interpretarea titlurilor Nomocanonului XIV (vezi mai sus), legile sunt cele care urmează canoanele, și nu invers Odată cu adoptarea oficială a creștinismului, în sistemul de drept secular sunt introduse noi elemente Deci, pe lângă legile seculare și canoanele bisericești, apare un nou tip de constituții imperiale - așa-numitele "legi divine" (legis divinae \ Ѳсіоі ѵbці), adică decrete imperiale asupra Bisericii În preambulele romanelor VI și CXXVII, Iustinian cel Mare proclamă că împăratul este obligat să aibă grijă de păstrarea adevăratelor dogme ale credinței și onoarei preoților, să respecte executarea nu numai a legilor generale civile și a "legilor divine" ", dar și canoane bisericești Deja în legislația imperială timpurie asupra Bisericii, a existat tendința de a confunda "legea" și "credința": în constituția lui Constantin I din , a fost fixat un termen special - "legea catolică" (catholica Іех), adepții dintre care s-au opus "ereticilor" (haereticos) Legile imperiale nu numai că realizează o reglementare cuprinzătoare a vieții bisericești, ci și interpretează (în conformitate cu hotărârile Sinoadelor) probleme teologice (Cod pofta I, ; ; etc ) Influența puternică a dreptului canonic se remarcă în nuvelele lui imp Heraclie din , , și , împărăteasa Irene între - și - , iconoclast Leon al V-lea și fiul său Constantin / Leon al VI-lea cel Înțelept ( - ), din nuvele dintre care sunt consacrate Bisericii - în special, problemele adaptării dreptului secular la canoanele secolelor VII-VIII, care nu au fost luate în considerare în legislatia iustiniana Interacțiunea dreptului canonic și secular nu s-a limitat la influența primului asupra celui de-al doilea Dreptul laic a jucat și el un rol important în formarea instituțiilor bisericești Deci, aparent, influența dreptului secular poate explica apariția în Biserică a instituției Curții de Apel (Ant , Sard - ; Halk , ), procedura pentru ședințele Ecumenice iar unele Consilii Locale a fost de fapt copiată din procedura pentru şedinţele Senatului Roman Apariția unui nou gen juridic - "legile divine" imperiale referitoare la Biserică - era gata să pună problema colectării, tematice - - II Istoria instituțiilor și a cultului clasificarea și codificarea materialelor juridice referitoare la treburile bisericești Începând cu secolul VI în literatura bisericească-canonică se răspândește un nou tip de colecție, combinând canoanele catedrale și patristice cu legislația imperială asupra Bisericii - Nomocanonii (din grecescul ѵbtsod "lege" și haѵshѵ "canon, regulă") Cele mai importante dintre acestea au fost Nomocanonul L al titlurilor și Nomocanonul XIV al titlurilor, care au apărut în secolele VI și VII Creștinizarea dreptului civil (ius civile) (K A Maksimovici) Legea seculară a Bizanțului prevedea restricții asupra drepturilor persoanelor care nu erau membri ai Bisericii - eretici, schismatici, apostați, excomunicați (Cod pofta I, VII) Apostații creștinismului au fost lipsiți de dreptul de a vorbi ca martori în instanță, de a moșteni prin testament, de a face un act de donație, iar cei care s-au îndepărtat de creștinism în iudaism au fost pedepsiți cu confiscarea proprietății (Cod pofta I, ; ) ) Orice înstrăinare (vânzare, donație etc ) a proprietății comunităților ortodoxe în favoarea ereticilor sau necreștinilor era interzisă (Cod pofta I, ; ; nou СХХХІ, ) Ereticii au fost lipsiți de dreptul de a ocupa funcții oficiale, de a fi avocați și de a participa la administrația locală (Cod pofta I, - ; nou XV, - ) Copiii părinților ortodocși care au devenit eretici au primit statutul legal de "nerecunoscători" cu consecințele care au urmat prevăzute de legea ereditară romană (nov CXV, ) Proprietatea ereticilor a fost moștenită, indiferent de ultima lor voință, numai de copiii sau rudele lor ortodocși, iar în lipsa acestora, a trecut la stat (Cod pofta I, - ; nou CXV, , ; , ) În domeniul dreptului familiei, influența creștinismului și a Bisericii nu a fost mai puțin puternică decât în dreptul proprietății Deja sub Constantin au fost adoptate legi care aduceau relațiile de familie în conformitate cu normele moralei creștine: legea împotriva celibaților și fără copii a fost desființată (Eusebius Kes Life Konst IV, ; Cod Theod VIII, ; Cod lust VIII, ), a stabilit deplina capacitate civilă pentru femei de la vârsta de ani (Cod Theod II, ; Cod Lust II, ) și a limitat posibilitatea divorțului (Cod Theod III, ) Sub Iustinian, a fost introdusă interdicția căsătoriei între copiii spirituali și părinți (Cod pofta V, ), extinsă mai târziu și la căsătoria părinților spirituali cu părinții fizici ai noilor botezați (Trul ) Problema permisibilității căsătoriilor în funcție de gradul de rudenie a devenit ulterior unul dintre subiectele tratatelor bizantine de drept canonic - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Au fost interzise și căsătoriile între creștini și evrei (Cod pofta I, IX ; Creta ), precum și între ortodocși și eretici (Laod ) Soțiilor ereticilor, care erau ele însele săvârșite de erezie, li s-a interzis să primească o zestre și să se bucure de beneficiile asociate cu aceasta, până la renunțarea la erezie (nov pofta CIX) Dacă unul dintre soți se ferește de erezie, căsătoria era supusă anulării Dacă unul dintre soți, care a trăit anterior în afara credinței și a Bisericii, s-a convertit la Ortodoxie, s-a ordonat păstrarea unei astfel de căsătorii în conformitate cu instrucțiunile Sf aplicația Paul', "soțul necredincios este sfințit de o soție credincioasă" ( Cor VII, ; cf Trul ) Copiii născuți dintr-o căsătorie mixtă urmau să fie botezați în Ortodoxie (Cretă ; Cod Pofta I, ) Conform dreptului canonic, al clerului, numai cititorii (anagnosti) și cei care cântă pe kliros (psalți) se puteau căsători după hirotonire (Apost ; Trul , , ; Neokes ; Carth , ( )) Alți clerici (diaconi și preoți) aveau dreptul de a se căsători numai înainte de hirotonire (Trul ), iar episcopii în unele Biserici locale începând din secolul al V-lea "abstinența de la soțiile cuiva" a fost prescrisă oficial (cf Carth : : "și să fie ca și când n-ar avea") Celibatul episcopilor, stabilit la Consiliul Local din Cartagina în , a fost consacrat în canoanele de la Trul și Nuvela lui Iustinian VI, conține o rețetă puțin diferită: un candidat la episcopi trebuie să fie fie necăsătorit, fie căsătorit cu o femeie "din copilărie" (în timp ce nu se spune nimic despre "abstinența" de la o soție, nici despre necesitatea de a părăsi o femeie) soție înainte de consacrare, așa cum este prescris în Trul ) De asemenea, oficialilor Bisericii le era interzis să se căsătorească cu necreștini sau eretici, cu excepția cazului în care aceștia din urmă promiteau să se convertească la ortodoxie (Cretă ; Laod ; Carth ) Problemele vieții de familie a clerului au fost reglementate în detaliu de Sinodul Trulli (V-a-Șaselea Ecumenic) din - , care a avut apoi un impact semnificativ asupra legislației imperiale privind căsătoria (de exemplu, în Egloga) Romanele lui Iustinian (V, ; CXXIII, - ; CXXXVP, ), apoi "Ecloga privată spațioasă" (Ecloga privata aucta, II, , ), care a apărut probabil între și în sudul Italiei, prevăd plecarea la mănăstire ca motiv de desfacere a căsătoriei Creștinizarea dreptului privat s-a petrecut nu numai pe plan material, ci și pe plan formal, manifestându-se, de exemplu, în folosirea Sfântului Scripturi în texte legale Deci, în ordinea inițiativei private, se întocmesc astfel de colecții juridice - - II Istoria instituțiilor și a cultului ki, ca Legea lui Moise (Nopog Moyuaihbd), bazată în întregime pe legislația evreiască antică a Vechiului Testament În colecțiile legislative seculare (de exemplu, în Eglogă) există citate din Sf Scripturi Creștinizarea dreptului penal (K A Maksimovici) Statul bizantin a luptat cu păgânii și ereticii cu pedepse administrative și penale Deja imp Constantin cel Mare a luat măsuri împotriva cultelor păgâne (Eusebius Kes Life Konst IV, ) și a divinației (Cod Theod IX, - ); a avut grijă, de asemenea, ca evreii care se converteau la creștinism să nu fie persecutați de foștii lor coreligionari - altfel aceștia din urmă ar fi trebuit să fie arși pe rug (Cod Teod XVI, ; Cod pofta I, ) Păgânilor și evreilor li s-a interzis sub amenințarea unei amenzi mari de a avea sclavi creștini, iar pentru circumcizia unui sclav creștin, proprietarul evreu a fost amenințat cu pedeapsa cu moartea (Eusebius Kes Life Konst IV, ; Cod lust I, ; ; noiembrie XXXVII, ) Începând cu , au fost emise în mod regulat edicte care interziceau închinarea păgână sub pedeapsa de moarte (gladio ultore) (Cod Lust I, ) Pentru apostații din creștinism, eretici și sectari, au fost prevăzute inițial sancțiuni administrative - amenzi și alte rechiziții în favoarea statului (Cod pofta , ; ) Începând cu anul , ereticii și sectanții au fost supuși pedepselor penale Sub pedeapsa morții, le era interzis să organizeze adunări, să hirotonească preoți, să boteze, să participe la activități economice (Cod pofta I, ) Era strict interzis să le lase să intre în oraș (Cod Theod XIV, ; XVI, ; ; ; Cod Lust I, ) Locurile lor de adunare - fie că sunt clădiri publice sau private - au fost supuse confiscării în favoarea Bisericii (Cod pofta I, ) Edictul lui Teodosie al II-lea și Honorius din , îndreptat împotriva astrologilor (matematicos), le ordona acestora din urmă să-și ardă cărțile sub supravegherea episcopilor și să se convertească la creștinism, în cazul refuzului de a-i expulza din orașe (Cod pofta I) , ) Edictul lui Teodosie al II-lea și Valentinian al III-lea din a ordonat ca adepții maniheismului să fie expulzați din orașe și omorâți (ultimo supplicio), iar administratorul care le permitea să se întâlnească într-o casă privată fără știrea proprietarului trebuia să fie amendat cu lire de aur sau supus exilului dacă este liber, iar dacă un sclav - biciuit și trimis la mine (Cod pofta I, ) Cercetările împotriva lor nu aveau termen de prescripție (in mortem quoque inquisitio tendatur) (Cod lust I, ) Maniheeni care s-au convertit la creștinism și apoi din nou - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) cei care s-au întors la riturile lor erau supuși pedepsei cu moartea (Cod pofta I, ) Edictul lui Honorius din a echivalat maniheismul și schisma cu o "crimă de stat" (publicum crimen) Pedeapsa cu moartea pentru maniheeni și montaniști a fost prescrisă și de Eglogi (XVII, ) Legea a numit participanții la schisma donatistă o legătură cu privarea de proprietate și confiscarea clădirilor bisericii în favoarea Bisericii oficiale și pentru persistența în schismă - amenzi mari (pentru funcționari) sau bătăi cu bastoane (pentru persoane fizice și sclavi) Schismaticilor le era interzis să ocupe funcții publice, să încheie contracte și să depună mărturie la proces (Cod Theod XVI, , ; ; Cod Lust I, , ; cp Apost ) Astfel, statul bizantin, în persoana împăratului, nu numai că a exercitat puterea supremă asupra Bisericii imperiale, dar s-a și îngrijit cu grijă de respectarea protopopiatului bisericesc, întărirea moralității creștine, a susținut unitatea Bisericii, autoritatea și influența ei între masele O astfel de politică, într-o măsură mai mare sau mai mică, era caracteristică tuturor împăraților (cu excepția, poate, a lui Iulian), indiferent de convingerile lor ortodoxe sau eretice Pentru împărați, Biserica și statul erau una, dacă nu în natură, atunci cel puțin în sarcinile lor Această unitate și-a găsit o expresie vie în sistemul dreptului bizantin, care combina legea statului și legea Bisericii Astfel, de-a lungul timpului, între Biserică și stat s-a format o unitate relativ armonioasă - așa-numita "simfonie" (vezi mai sus, p ) Fundamentele juridice ale puterii împăratului și patriarhului (K A Maksimovici) Dacă este prezent în Bizanț deja din secolul al XV-lea două autorități și două tradiții juridice independente - seculară și ecleziastică, ne-am aștepta la un fel de reglementare juridică a relațiilor lor reciproce Destul de ciudat, până la sfârșitul secolului al IX-lea nu se știe nimic despre astfel de încercări Biserica și statul au existat multă vreme într-o stare de echilibru contradictoriu, care, dacă era încălcat, era doar în favoarea puterii seculare Din punct de vedere istoric, această poziție a statului poate fi explicată prin tradițiile epocii romane, când cultul zeilor oficiali făcea parte din sistemul statal, iar împăratul (princeps) era în același timp și marele preot al lui Jupiter (pontifexmaximus) Guvernând un imperiu vast, multietnic, împărații țineau cu zel să-și întărească puterea și nu puteau permite o întărire excesivă a puterii spirituale, care de fapt era o alternativă la propria lor Deja o constituție introductivă la Rezumatele lui Iustinian - - P Z Istoria instituțiilor și a cultului declară capacitatea legilor de a ordona atât treburile "umane", cât și "divine" (Deo auctore, ) În ideologia statală a Bizanțului există o tendință constantă de a pune pe împărat deasupra Bisericii, de a-l declara "vicarul lui Hristos", "episcop, deși șomer" etc Puterile largi ale patriarhilor din Constantinopol în rezolvarea multor probleme bisericești, și mai ales enorma lor autoritate publică, au cauzat multe probleme împăraților dacă îndrăzneau să contrazică în vreun fel canoanele bisericești și intrau în conflict cu patriarhii Influența împăratului asupra treburilor Bisericii a fost, deși mare, dar nu nelimitată În dreptul canonic, autoritatea juridică supremă era deținută nu de împărat, ci de Sinodul Ecumenic, iar în intervalele dintre Sinoade, de patriarh și sinodul patriarhal În raport cu Biserica, împăratul a acționat de facto ca o autoritate de supraveghere și coordonare, dar nu ca o autoritate de guvernare (Eusebius Kes Life of Konst IV, : elіokholod t jv bkhtod "episcopul din afară") Astfel, împăratul, împreună cu patriarhul, era obligat să supravegheze respectarea canoanelor, dar nu avea dreptul să emită, să anuleze și să interpreteze canoanele și nu putea primi cereri de la cler fără sancțiunea mitropolitului și acționează ca mijlocitor sau judecător în problemele bisericii (cf Halk ; Antiohia , ; Sardes - ; Carth , ) Rolul împăratului în Biserică s-a limitat la doar câteva (deși foarte importante) funcții administrative: a aprobat un candidat la tronul patriarhal, a convocat Sinoade Ecumenice, a aprobat rezoluții conciliare, a întărit eficiența canoanelor bisericești cu legi speciale (nov pofta CXXXVII, ), ar putea schimba biserica - structura administrativă, atribuind grade episcopilor și mitropoliților (Cod pofta I, ; Creta ; Trul ) Împăratul putea, de asemenea, instrui un episcop sau un oficial guvernamental să rezolve una sau alta chestiune controversată cu privire la Biserică (Carth ; nov Lust CXXIII, ) De fapt, împărații și-au asumat și o serie de funcții administrative ale patriarhilor - numirea mitropoliților, chemarea mitropoliților în capitală pentru o curte patriarhală și reatribuirea mănăstirilor Întrucât Biserica nu avea propriul aparat punitiv, împăratul a acționat și ca o autoritate care a protejat interesele Bisericii prin metode coercitive Totuși, activitățile împăratului în sprijinul credinței ortodoxe și a Bisericii nu erau reglementate în detaliu și, prin urmare, aveau adesea caracterul improvizației Nici canoanele ecleziastice, nici legile seculare nu spun nimic despre dreptul împăratului de a interpreta temeliile doctrinei creștine și de a impune aceste interpretări Bisericii - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Cu toate acestea, amestecul arbitrar al împăraților în disputele teologice din perioada Sinodelor Ecumenice de partea uneia dintre părți a avut loc și a dus adesea la triumful temporar al dogmelor eretice Pe de altă parte, învățătura ortodoxă a triumfat adesea doar datorită intervenției imperiale Astfel, termenul de "consubstanțial" a fost adoptat de către părinții Sinodului I Ecumenic la cererea personală a imp Constantin Triadologia ortodoxă (în special, teza naturii divine a Fiului și a Sfântului Duh) a fost formulată pentru prima dată oficial de împărat - în edictul din Tesalonic din de către Teodosie I Hristologia ortodoxă a reușit să câștige Sinodul al IV-lea Ecumenic în numai datorită intervenţiei oficialităţilor imperiale Un rol foarte important în formarea dogmei ortodoxe l-a jucat imp Iustinian cel Mare Patriarhul Constantinopolului nu a fost doar primatul patriarhiei sale, dar din vremea lui Zenon, apoi a lui Iustinian I, a fost considerat șeful tuturor treburilor bisericești din imperiu (Cod pofta I, ; ) și (ideal) mentorul spiritual al împăratului Iustinian deține și prima formulare a principiului "simfoniei" - cooperarea armonioasă a autorităților laice și spirituale (vezi mai sus, p ) Pentru prima dată în dreptul secular bizantin, secțiunile "Despre împărat" și "Despre patriarh" apar în Isagoge (circa ) - o colecție legislativă scrisă cu participarea patriarhilor Fotie ( - , - ) Aici patriarhul este numit "chipul vie și însuflețit (yhsbv) a lui Hristos, reflectând Adevărul în cuvinte și fapte" (III, ; traducerea mea - K M ) Dreptul și datoria patriarhului este de a vorbi în fața împăratului în apărarea Ortodoxiei (III, ) Numai patriarhul avea dreptul să interpreteze canoanele bisericești (III, ), să accepte ereticii și apostații pocăiți în sânul Bisericii sau să încredințeze acest lucru altor persoane (III, ) Astfel, se poate presupune că absența unei reglementări legislative clare a puterilor împăratului în Biserica bizantină s-a datorat tradițiilor statalității romane târzii, în care princeps era șeful imperiului și astfel șeful cultul imperial Tradiția romană presupunea respectul împăratului față de preoție și respectarea cu grijă a prescripțiilor de cult - altfel, el, ca șef, avea libertate deplină de acțiune, nelimitată de nicio lege (și cu atât mai mult canoane) Acesta este ceea ce ar trebui să explice participarea largă (deși inacceptabilă) a unui număr de împărați la disputele teologice - cum ar fi - - II Istoria instituțiilor și a cultului mandatari supremi ai tuturor treburilor statului și bisericii, aveau dreptul legal să facă acest lucru Întrebări de securitate pe această temă Cum s-au schimbat puterile judecătorești ale episcopului în secolul al IV-lea fata de inainte? Care este esența instituției episcopalis audientia? Cum a trecut în secolele IV-IX procesul unui episcop? Descrieți etapele codificării dreptului roman în Bizanț Care este diferența în tratarea subiectelor ecleziastice dintre Codex Theodosianus și Codex lustinianus? Ce înseamnă această diferență? Care au fost diferențele formale și de fond dintre dreptul secular și cel bisericesc la începutul Bizanțului? Cum a avut loc interacțiunea dintre ambele tipuri de drept? De ce a existat o diferență între jurisdicția bisericească și cea laică în domeniul procedurilor judiciare din Bizanț? Cum a avut loc creștinarea dreptului privat și penal la începutul Bizanțului? De ce în Bizanț până la sfârșitul secolului IX nu erau specificate legal puterile împăratului în Biserică? Literatură suplimentară pe această temă Bondach A G Episcopalis audientia // PE T XVIII M , S - ( - ) Pashkov D , preot Economie // PE T XXII M , S - Rudovas AD Competența curții episcopale în domeniul procesului civil al Imperiului Roman în secolul al IV-lea ANUNȚ // Legea antică Nr ( ) pp - Suvorov N S Volumul instanței disciplinare și competența bisericii în perioada Sinoadelor Ecumenice M , S - II Z zh Arta creștină a secolului IV - mijlocul secolului IX (A Yu Vinogradov, EL Vinogradova) Introducere Pentru perioada secolelor V-V este caracteristică unitatea dezvoltării artei pe teritoriile Imperiului Roman de Apus şi de Răsărit Din secolul al VI-lea căile se despart: Bizanțul atinge cel mai înalt vârf al statalității și culturii, în Occident, dimpotrivă, începe declinul culturii, asociat cu barbarizarea acestor meleaguri secolele VI-VII în raport cu istoria artei bizantine se numeşte perioada bizantină timpurie Din secolul al VII-lea până în - perioada iconoclasmului Din , a fost numărată perioada bizantină mijlocie - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Arta Bizanțului - atât arhitectura cât și pictura - este studiată în principal din două puncte de vedere: iconografie și stil Primul implică studiul structurilor planificate ale templelor, iar în artele vizuale - imagini individuale, comploturi și combinarea lor în așa-numitele programe iconografice care conferă decorației templului un anumit sens teologic A doua abordare (stilistică) presupune analiza tehnicilor, tehnicilor și altor elemente artistice care formează în mare măsură conținutul spiritual al imaginii Ambele abordări sunt la fel de importante și necesare în studiul artei creștine Arhitectură După edictele romane și milane de toleranță religioasă ( și ), creștinii au primit în cele din urmă dreptul de a construi clădiri publice separate pentru închinarea lor; în estul imperiului, acest lucru a devenit posibil puțin mai târziu, după victoria lui Constantin cel Mare asupra lui Licinius în Până în acest moment, numărul creștinilor a crescut semnificativ, iar în unele zone (de exemplu, în Frigia), chiar au alcătuit majoritatea populaţiei Această împrejurare a impus construirea unor clădiri mari pentru întâlnirile liturgice ale credincioșilor Templele antice erau inacceptabile ca model pentru o astfel de clădire - în primul rând, din cauza legăturii lor cu păgânismul și, în al doilea rând, pentru că centrul cultului păgân era altarul-altarul din curtea templului, iar interiorul său era considerat un habitat zeități , în timp ce pentru creștini principalul era întâlnirea euharistică din interiorul clădirii, ferită de ochii neinițiaților Din același motiv, templele altor religii nu erau potrivite ca mostre Din aceste motive, creștinii, parțial ca răspuns la experiența anterioară evreiască, au apelat la un tip de clădire civilă romană spațioasă - bazilica Cuvântul "basilică" în sine provine din greacă PocoiXixq otoa "portic regal" - acesta era numele locuinței magistratului basileus din Atena antică În epoca romană târzie, termenul "bazilica" desemna clădiri publice mari de diferite tipuri arhitecturale, dar apoi a fost atribuit clădirilor de un anumit tip (vechiul său sens a fost păstrat parțial în Biserica Catolică, unde templele deosebit de importante sunt numite astfel) Bazilica în sensul arhitectural al cuvântului este o clădire acoperită dreptunghiulară, formată din mai multe nave (capele) - încăperi alungite, despărțite de șiruri de coloane care poartă arcade sau arhitravă Prin urmare, grecii au numit bazilica cuvântul brotsikhti (literal, "stradă") - din cauza asemănării navelor - - II Istoria instituțiilor și a cultului spre străzile străvechi cu porticurile lor; adesea unele dintre localurile bazilicilor (naos, pronaos - adică vestibul) se încadrează în sistemul dreptunghiular al străzilor orașului Romanii au construit două tipuri de bazilici: naos, cu șiruri de coloane de la un capăt la altul al clădirii, și forum, unde șiruri de coloane se întindeau de-a lungul tuturor pereților Creștinii au preferat primul tip, deși în unele zone (de exemplu, în Egipt) se găsește și a doua formă În bazilicile creștine, numărul navelor este întotdeauna impar ( , sau, foarte rar, , ), deoarece acestea au întotdeauna o navă centrală, cea mai largă Pentru o mai bună iluminare în partea superioară, se realizează cleristul, înălțat deasupra navelor laterale, ferestre Acesta duce de la intrarea principală în absidă - o prelungire semicirculară, deschisă spre interiorul templului În antichitate, în absidă era așezată o statuie a unei zeități sau un scaun al unui magistrat, iar într-o bazilică creștină este un scaun pentru clerici sub forma unei bănci semicirculare în trepte - un sintron, în mijlocul căruia este așezat un scaun episcopal - un loc înalt Pe marginea absidei și a naosului, spațiul principal al templului, se afla un tron sub forma unei mese de marmură pe unul, patru sau cinci stâlpi (coloane) și deasupra lui se ridica un baldachin - ciboriul Tronul este centrul altarului, accesibil doar clerului, - este separat de restul templului printr-o barieră de altar în formă de U, sau templon, cu trecere prin centru: în Occident, de cele mai multe ori a constat doar de coloane joase și plăci-paravane între ele, la vremea aceea cum în Răsărit, pe această structură erau așezate coloane cu o arhitravă-kosmite în vârf, pe care erau atașate perdele În centrul navei principale se afla o înălțime cu două scări - amvon destinat citirii Sfintei Scripturi și câteva rugăciuni; o barieră joasă ar putea bloca trecerea către ea de la altar - sare (începând din epoca bizantinului mijlociu, acest termen se referă adesea la trecerea de-a lungul barierei altarului) Pentru un acces mai bun al credincioșilor la altar (mai ales dacă sub el era vreun altar), în bazilica din fața acestuia se putea amenaja o navă transversală - un transept În bazilicile mari, în primul rând cele de pelerinaj și monahale, corurile au fost dispuse deasupra navelor laterale și a vestibulului pentru o mai mare spațiu În fața intrării în bazilică era de obicei o curte pătrată cu coloane - un atrium, cu un rezervor de apă (fiola) în centru În estul imperiului, între atrium și naos, a fost amenajat cel mai adesea și un vestibul transversal - un pronaos, destinat - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) în principal pentru catehumeni și penitenți; mai multe uși duceau de aici la naos, cea centrală fiind numită porțile regale (în practica modernă, acesta este numele dat porților centrale ale barierei altarului, pe care bizantinii le numeau sfinte) În plus, bazilicii au fost adesea atașate încăperi suplimentare pentru închinare: o sacristie - o skevophylakia, o masă pentru furnizarea pâinii și vinului euharistic - o proteză, un baptisteri - un baptisteri (cele mai faimoase dintre ele sunt Lateranul din Roma, baptisteriul Arienilor și Ortodocșilor din Ravenna, San Giovanni in Fonte din Napoli), mormântul sfântului - martirium (cele mai cunoscute sunt Sfânta Babyla din Antiohia, Sfântul Filip din Hierapolis Frigia), mausoleul (cele mai cunoscute sunt Santa Costanza din Roma, Galla Placidia din Ravenna) Ele puteau fi construite sub formă de clădiri separate, cel mai adesea de formă centrică (vezi și mai jos), sau aranjate în încăperi speciale la capetele navelor - așa-numita pastoforie, care avea o formă diferită Forma dinamică a bazilicii, cu vectorul său de mișcare de la intrarea în altar, cu ritmul coloanelor, corespundea perfect noului tip public de cult creștin - așa-zisul staționar Deplasându-se prin oraș cu mai multe opriri-stații, credincioșii, prin mai multe uși, au intrat în cele din urmă în bazilică, unde a fost oficiat în altar punctul culminant al slujbei, Euharistia Originar din Țara Sfântă, cultul staționar s-a răspândit în tot imperiul Forma, construcția și aranjarea bazilicilor au variat foarte mult în diferite părți ale Imperiului Roman În Occident, templele au fost construite în principal dintr-o singură cărămidă plată - plinte În Balcani și Asia Mică a predominat opus mixtum - zidărie mixtă, unde se alternau șiruri de soclu și piatră În Orient - în Siria, Nordul Mesopotamiei și Egipt - templele erau construite numai din piatră și aveau o formă dreptunghiulară din exterior (dinspre est) În plus, în Siria, o barieră joasă separa bărbații din partea de est a naosului de femeile din vest; în acest sens, intrările principale nu erau în vest, ci în sud Pe linia acestei bariere ar putea exista o bema (vima) - o elevație în formă de potcoavă în plan, combinând funcțiile de synthron și amvon În prima jumătate a secolului al IV-lea bazilici orientate în principal spre vest Pentru partea de vest a imperiului, bazilicile Romei mărturisesc acest lucru, iar pentru partea de est, Eusebiu din Cezareea {Biserica ist X, - ), care, descriind construcția bazilicii - - II Istoria instituțiilor și a cultului din Tir o explică astfel: " a înființat o poartă maiestuoasă și înaltă, îndreptată către razele soarelui răsărit" Cu toate acestea, până la sfârșitul secolului, orientarea simbolică spre est a predominat: așa a fost reorientată în anii Bazilica Romană Sf Paul Pe lângă bazilici, slujba euharistică ar putea fi celebrată și în biserici peste mormintele sfinților, în primul rând martirilor Cel mai adesea aveau o formă centrică, asociată cu ideea de pace și perfecțiune - o rotondă (o clădire rotundă), un octogon (octogon), un tetraconch (o rozetă cu patru petale), o cruce sau o combinație a acestor forme Apropiate tipologic de acestea sunt clădirile baptisteriului, ridicate sub formă de clădiri separate la catedralele episcopale Ocazional, catedralele aveau și o formă centrică (de exemplu, așa-numitul Octogon de Aur din Antiohia, secolul al IV-lea) De la începutul secolului al IV-lea templele puteau fi ridicate din inițiativă privată, pe cheltuiala comunității, a episcopului sau a banilor statului Adesea titlurile vechi erau transformate în bazilici (vezi mai sus, p ) Astfel, titulus Clementis roman a devenit Bazilica San Clemente) Acest lucru se datorează parțial faptului că în prima jumătate a secolului al IV-lea multe bazilici sunt încă lipsite de absidă și sunt mai multe săli adiacente (catedrale din Aquileia și Trier) Cele mai mari și mai semnificative au fost clădirile imperiale Împăratul era considerat ctitorul lor, ktitorul, iar prezența lui la sfințirea lor era obligatorie: după obiceiul străvechi, atingea tocul ușii Pe această bază, a apărut un conflict între imp Constanțiu al II-lea și Sf Atanasie al Alexandriei, care a săvârșit liturghia în noua bazilică alexandriană fără a aștepta sfințirea ei solemnă în prezența împăratului Deja în , Constantin a început construirea unui număr de bazilici la Roma El dă terenul palatului imperial și al castrului pretorian pentru construirea catedralei din Roma - Bazilica Lateran purtând numele Mântuitorului (acum San Giovanni in Laterano, închinat Sfântului Ioan Botezătorul și Teologului) Bazilicile sunt construite de Constantin peste mormintele principalelor sfinți romani: apostolii Petru (modern San Pietro, vechea bazilica a fost demolată) și Pavel (modern San Paolo, restaurat în secolul al XIX-lea după un incendiu) Conform tradiției occidentale (și timpurii Constantinopolitane), mormintele sfinților erau așezate în cripta de sub altarul înălțat al bazilicii; accesul credincioșilor la moaște era asigurat de o fereastră - confessio Tot în prima jumătate a secolului al IV-lea se construiesc bazilici la Roma și la mausoleile membrilor lor - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) din familia peratorilor: au o asemenea caracteristică ca ocolirea în jurul absidei La sfârşitul secolelor IV-VI construcția bazilicilor la Roma are loc în mare parte din ordinul papei și din inițiativă privată: acestea sunt adesea construite în clădiri vechi romane (de exemplu, Santi Cosma e Damiano în forul roman), unele dintre ele fără prea multă restructurare (de exemplu , anticul Panteon a fost transformat în Sancta Maria ad martires) Imediat după Sinodul III Ecumenic din , la Roma a fost ridicat primul templu în cinstea Maicii Domnului (actuala Santa Maria Maggiore) Bazilicile romane - uriașe și impunătoare, cu o serie de coloane care invitau o procesiune spre est până la altar - erau bine luminate de ferestrele cleristoriumului Nava centrală a fost întotdeauna cea mai strălucitoare În funcție de pasul coloanelor (adică, distanța dintre ele), mai mult sau mai puțină lumină și aer ar putea pătrunde în culoarul lateral Deci, în bazilica romană Santa Sabina de la începutul secolului al V-lea coloanele cu caneluri grațioase sunt așezate suficient de largi, ceea ce face ca interiorul să pară luminos și elegant În Santa Maria Maggiore, dimpotrivă, coloanele care poartă antablamentul greu (nivelurile superioare ale templului) sunt așezate foarte des, ceea ce creează impresia unei perforații, o greutate deosebită, pur romană Zgârcenia exteriorului, care nu avea decor, contrasta în bazilicile romane cu luxul decorațiunii interioare: pereții și podelele, precum și arcadele, erau placate cu marmură Deasupra arcadelor sau arhitravei și deasupra, între ferestrele clerului, precum și în conca absidei și pe arcul răsăritean, așa-zis "de triumf", erau amplasate mozaicuri strălucitoare Pentru templele timpurii, spolia a fost adesea folosită - detalii de marmură preluate din clădirile antice Frumusețea interioarelor templului reflecta principiile estetice ale teologiei creștine: potrivit Sfinților Părinți, "frumusețea absolută" este indisolubil legată de Divin, ceea ce înseamnă că "frumos" reflectă Divinul Pentru St Vasile cel Mare "numai în natura divină se cunoaște frumosul cu adevărat" Un alt loc pentru construcția imperială a templelor, pe lângă Roma, a fost noua capitală a imperiului - Constantinopol Conform tradiției târzii, Constantin cel Mare a întemeiat aici trei bazilici: Sf Dinamis, Sf Sofia și Sf Irene Ele au fost dedicate nu femeilor sfinte, ci celor trei nume ale lui Hristos găsite în epistolele Sf Paul' "Puterea lui Dumnezeu și înțelepciunea lui Dumnezeu" ( Cor I, - ) și "Pacea lui Dumnezeu" (Ef II, ) Sfânta Sofia, biserica catedrală a capitalei, a fost apoi reconstruită de trei ori: în , și Dintre toate bazilicile - - II Istoria instituțiilor și a cultului Constantinopol, doar biserica Sf Ioan Botezătorul din celebra Mănăstire Studion (mijlocul secolului al V-lea) Aspectul său arhitectural se caracterizează prin forme de antichități: porticul atriumului și coloanele din marmură verzuie se termină cu un antablament fin profilat O altă clădire importantă a lui Constantin cel Mare a fost biserica Sev Apostoli, conceput de el ca un mausoleu imperial, unde s-a săvârșit în același timp slujba euharistică Mormântul împăratului trebuia să fie situat la mijloc între cenotafiele (mormintele goale) ale celor apostoli Apostolul lui Constantin, care avea o formă centrică, a fost avariat de un cutremur în anul și reconstruit de fiul său Constanțiu al II-lea sub formă de templu cruciform, mai mult, rămășițele lui Constantin se aflau în afara templului, în pragul acestuia, iar în interior Apostolul erau moaștele aplicației transferate acolo de Constantius Andrei, Luca și Timotei Ultima dată biserica Sf Apostolov a fost reconstruit sub forma unei bazilici cu cupolă cruciformă cu cinci cupole sub Justinian I, devenind mormântul împăraților bizantini până la mijlocul secolului al XI-lea; în secolul al XV-lea după capturarea Constantinopolului de către turci, acest templu a fost demolat de sultanul Mehmet Fatih pentru a face loc construirii unei moschei A treia zonă a clădirii bisericii sub împăratul Constantin I a fost Palestina, unde a avut loc la inițiativa mamei sale, Sf Helena Particularitățile templelor din Țara Sfântă a fost legătura dintre clădirea bazilicii cu cea centrală, care înconjura locașul sfânt al istoriei biblice În jurul anului , aici au fost construite bazilicile Nașterii Domnului din Betleem, Înălțarea de pe Muntele Măslinilor și Învierea din Ierusalim Acesta din urmă a constat din bazilica însăși și rotonda din jurul cuvukliei - mausoleul de deasupra Sfântului Mormânt În secolele V-VI Palestina este plină de multe temple deasupra locurilor sfinte: de cele mai multe ori au o formă centrică (de exemplu, templele lui Kathisma, pe Muntele Gerizim și în Capernaum) Totuși, aici se construiesc și multe bazilici obișnuite pentru comunitățile creștine locale În Siria, vecina Palestina, cunoaștem mai puține clădiri imperiale: în primul rând, acestea sunt templele Antiohiei, inclusiv celebrul "Octogon de aur", finalizat sub Constanțiu al II-lea, când locuia în acest oraș Dar cele mai multe dintre templele siriene aparțin unei alte școli de arhitectură: sunt bazilici provinciale de dimensiuni medii, unde, din cauza lipsei de marmură și lemn, coloanele au fost înlocuite cu stâlpi puternici de piatră purtând arcade și bolți de piatră În unele cazuri, direcția acestora - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) arcurile nu sunt longitudinale, ci transversale - dacă părăsim partea cea mai de est a unei astfel de bazilici, atunci vom obține temple monahale orientate transversal din Mesopotamia de Nord (regiunea Tur-Abdin) Ziduri groase au fost construite în aceste regiuni din blocuri de piatră mari, bine montate, contrastând cu sculpturile elegante în piatră care le împodobesc Ferestrele și portalurile mici dreptunghiulare sau arcuite sunt de obicei înconjurate de o bandă de piatră care nu are nici început, nici sfârșit Templele siriene și mesopotamiene se caracterizează prin izolarea interiorului, separarea sa semnificativă de lumea exterioară Interiorul cu arcade largi pe stâlpi puternici de piedestal și mai ales tipul latitudinal (orientat transversal) al templului dispus să stea în fața altarului În Egipt, întâlnim bazilici de diferite tipuri: naos, inclusiv cele cu transept (cel principal este Abu Mina), cu forum, cu altar triconhial (trilobat) (Mănăstirea Albă și Roșie), cu contrapsidă vestică (caracteristic în special pentru Africa de Nord) O altă caracteristică a arhitecturii egiptene sunt chiliile monahale cu o mică absidă în est (pentru orientare la rugăciune) Stilul arhitecturii egiptene este o combinație de izolare, un caracter fortificat în exterior, cu decor elegant și pereți dezmembrați în interior În Occident, un alt centru al clădirii bisericii imperiale a fost Ravenna Aici întâlnim monumente din trei perioade: capitala Imperiului Roman de Apus (mausoleul lui Galla Placidia), capitala regatului ostrogot (Sant'Apollinare Nuovo, Sant'Apollinare in Classe), centrul Italiei bizantine (San Vitale) Mausoleul cruciform al lui Galla Placidia, precum și bazilicile din vremurile ostrogoților - cumpăna dintre secolele V-VI - construit din caramida si decorat la exterior doar cu nise oarbe În turela dreptunghiulară de deasupra răscrucelor mausoleului se află o boltă în formă de pânză În mausoleu, ferestre mici dreptunghiulare sunt acoperite cu alabastru; interiorul semi-întunecat cu mozaicuri prețioase sclipind sub iluminare artificială creează o stare de spirit mistică potrivită pentru un mausoleu Bazilicile se remarcă printr-un interior luminos de sală, cu coloane uniform distanțate liber, lipsite de entaze (îngroșare), la baza cărora se află plăci dreptunghiulare, iar deasupra capitelurilor - pulvane (plăci de pernă trapezoidale) de forme lapidare În general, decorul devine din ce în ce mai abstract și, datorită acestui fapt, interiorul capătă o contemplație specială și - - II Istoria instituțiilor și a cultului mai mare, în comparație cu perioada anterioară, abstracție din asociațiile naturale În restul Italiei și în Imperiul Roman de Apus în general, bisericile sunt construite în principal din inițiativă privată și episcopală: dintre ierarhii-ziditori activi, se poate evidenția Sf Ambrozie din Milano, care a construit mai multe biserici în Milano, în special San Lorenzo la sfârșitul secolului al V-lea Planul acestei biserici este un tetraconc cu ocolire, ideea căreia poate să fi venit din Est Patru stâlpi puternici susțin domul, între ei fiind patru exedre (abside cu coloane în loc de pereți) cu coloane în nivelurile superioare și inferioare Pereții exteriori care înconjoară bypass-ul reflectă formele spațiului de sub dom Întreaga structură a fost tăiată cu ferestre și arcade După edictul antipăgân al lui Teodosie I din , creștinii încep activ să construiască biserici pe locul templelor păgâne sau chiar să le reconstruiască pe acestea din urmă în cele creștine Au existat mai ales astfel de clădiri în Atena (inclusiv celebrul Partenon, transformat într-un templu al Maicii Domnului), dar se găsesc și în alte orașe ale imperiului (de exemplu, Salonic, Siracuza, Kalabsha în Egipt și aici biserica a fost construită în pridvorul unui templu păgân, iar sanctuarul a fost zidit de frica demonilor) Pe la mijlocul secolului al V-lea este indicată o nouă tendință spre combinarea spațiilor centrice și bazilice într-o singură clădire a bisericii Primele experimente de acest fel, bisericile Sf Ioan Evanghelistul la Efes și Sf Simeon Stilitul din Siria (Kalat-Seman), sunt un tetrapilon (un paralelipiped cu patru arcade) sau un octogon cu bazilici atasate pe patru laturi, dintre care doar cea estică se termina cu o absidă cu altar La sfârşitul secolului al V-lea întâlnim primele exemple de altă legătură: deasupra navei centrale a bazilicii, în centrul acesteia sau în partea de est, este amplasată o cupolă, pentru care o parte din coloane este înlocuită cu stâlpi Primele monumente de acest tip ne sunt cunoscute în sud-estul Asiei Mici: Merya-mana'Alakhan-Manastir În secolul VI o astfel de bazilică cu cupolă devine foarte comună Cea mai înaltă expresie a tipului arhitectural al bazilicii cu cupolă este Biserica Sf Sofia din Constantinopol, construită de arhitecții Anthimius din Thrall și Isidore din Milet Deasupra unei bazilici scurtate, centrate cu trei coridoare (ca și bazilica romană a lui Maxentius la începutul secolului al XV-lea), a fost amplasată o cupolă imensă - dominantă a întregii clădiri Patru stâlpi puternici țin - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) arcurile de arc ușoare ale cupolei Arhitecții au ascuns cu pricepere aceste suporturi puternice drapându-le cu marmură și transformându-le într-un fel de pilaștri Împingerea cupolei se transmite către alți opt stâlpi incluși în pereții exteriori, cu ajutorul a două semidomuri mari de la est și vest (același diametru ca și cupola principală) și mici emisfere adiacente deasupra exedrei în colțuri Pereții dintre stâlpi au fost făcuți subțiri, prin, seamănă cu membrane, deoarece toate sunt umplute cu multe ferestre cu mici deglasuri Exedrele (abside cu coloane în loc de pereți) urmează aceeași idee: spațiul se retrage, masa pereților clădirii scade Nava centrală este despărțită de colonadele laterale prin nivelurile inferioare și a doua (coruri), deasupra ei se află timpanuri transparente ale pereților cu șiruri de ferestre mari Templul a fost decorat cu multe varietăți de marmură, mozaicuri, pietre prețioase și metale, iar relicvele sfinților erau încorporate în pereții lui Toate formele templului au fost maxim dematerializate și spiritualizate Deasupra spațiului înalt, cu trei niveluri, al templului, plutește o uriașă cupolă nervuată, de aproximativ m diametru, străpunsă de lumină, cu de ferestre care rulează în cerc Domul Sfintei Sofia este înclinat, jos, ca o acoperire Lumina curge de la ferestre, parcă ar crea un strat de lumină, motiv pentru care contemporanii, de exemplu, Paul Silentiary, cupola părea suspendată de lanțuri de aur spre cer Într-adevăr, oglinzile reflectorizante au fost instalate inițial pe pervazurile ferestrelor cupolei, colectând lumina în centrul domului, unde a fost inițial înfățișată o cruce de mozaic Tot spațiul din Hagia Sofia se dezvoltă de sus în jos, de la cupolă la podea: la această dezvoltare a spațiului de sus în jos participă diverse suprafețe curbe: cupolă, semidomuri, emisfere mai mici, bolți, arcade, exedră, nișe Forma cercului a fost asociată cu ideile de Eternitate și Divin din cele mai vechi timpuri Formele arhitecturale din Sofia au provenit în mare parte din nevoile de cult staționar Pentru el s-au creat: un atrium mare pentru mulți oameni care așteptau, multe intrări din toate părțile templului pentru intrarea rapidă a clerului și a oamenilor la timpul stabilit și un pronaos vast pentru așteptarea patriarhului și a clerilor împăratului În Sfânta Sofia a fost transformată în moschee (în prezent muzeu) Cu imp Iustinian I, în capitala și marile orașe ale imperiului, se construiesc o serie de clădiri magnifice de o formă neobișnuită: octogoane - - II Istoria instituțiilor și a cultului pe opt stâlpi purtând o cupolă, uneori cu exedră alternativă și colonade drepte (Sev, Sergius și Bacchus la Constantinopol, San Vitale la Ravenna), biserici cruciforme cu mai multe cupole (Apostoleion la Constantinopol, Sfântul Ioan Evanghelistul la Efes), cupolă imensă bazilici (Sf Irene și Sf Polyeuctus din Constantinopol, Panagia Katapoliani din Paros, Biserica Fecioarei din Efes) etc Construcția bisericilor este și ea înfloritoare în provincie Templele cu cupole cruciforme ale Apostoleionului din Constantinopol și Biserica Sfântul Ioan Evanghelistul din Efes, care o repeta, erau perspective de triumf spectaculoase de la arcade și cupole Fiecare cupolă se sprijinea pe patru stâlpi, cupolele învecinate aveau în comun perechi de stâlpi, iar în jurul spațiilor cupolei exista un singur ocol, care se termina cu hore În bazilica cu cupolă Sf Irene (Pacea Divină), între stâlpi sunt așezate coloane și coruri În timpul restructurării din secolul al VIII-lea bolta peste partea de vest a templului a fost înlocuită cu o cupolă plată, arcadele nivelului superior au fost îndepărtate, drept urmare partea superioară a templului a devenit una cu cupolă în cruce În exterior, fațadele sunt încununate cu arcade semicirculare mari - zakomaras, pereții sunt tăiați cu numeroase ferestre arcuite în conformitate cu tradiția Constantinopolului Templul lui Sev Serghie și Bacchus, construite de Anthimius din Thrall și Isidor din Milet, a fost ca un teren de încercare pentru noile idei ale arhitecților din Sfânta Sofia Un octogon este înscris aici în dreptunghiul pereților Uriașa cupolă umbrelă se sprijină pe opt stâlpi, între care se află exedre cu două etaje în colțuri și colonade drepte de-a lungul axelor clădirii În nivelul inferior pe coloane există un antablament drept, în nivelul superior - arcade Ideea principală a spațiului acestui templu este coborârea formelor de sus în jos, spre deosebire de principiul străvechi de a construi de jos în sus Cea mai mare formă devine cupola, zona celui de-al doilea nivel este cea din mijloc, iar nivelul inferior este cel mai jos Drept urmare, cupola domină spațiul templului, ca și cum ar fi plutind deasupra acestuia Ilogicitatea, iraționalitatea acestei structuri corespunde noilor tendințe ale arhitecturii bizantine, în care lucrarea structurii este ascunsă, ascunsă, pentru a crea impresia că nu este făcută de mână, dispensa divină a clădirii Biserica San Vitale din Ravenna repetă structurile Bisericii din Constantinopol, dar o modifică într-un mod occidental Exteriorul se caracterizează printr-un ritm special, aliniere rațională: volumul octogonal este împărțit de lame plate și cornișe în - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) conform structurii interiorului În acesta din urmă, între cei opt stâlpi, vedem șapte petale - exedra, a opta (absida) iese spre est Domul de la San Vitale este mult mai mic ca diametru, deoarece ocolirea este mai lată decât cea a Sf Serghie și Bacchus Înălțimea nivelurilor este construită logic de jos în sus Tectonicitatea clară, alinierea rațională a acestui templu corespunde particularităților gândirii occidentale În a doua jumătate a secolului al VII-lea - prima jumătate a secolului al IX-lea Bizanțul trece printr-o perioadă dificilă de tulburări interne și invazii barbare, care au dus la pierderea multor teritorii Acest lucru duce la decăderea clădirii bisericii: bisericile mari sunt construite numai pe locul vechilor bazilici catedrale distruse, cel mai adesea sub forma unei bazilici cu cupolă cu coruri În bazilicile cu cupolă din "perioada de tranziție", se cristalizează două tipuri principale: cu un spațiu cruciform sub cupolă, brațe laterale ale crucii, care sunt puțin mai scurte decât cele de vest și de est și o ocolire tripartită în jurul lor (de exemplu , Sfânta Sofia din Tesalonic, Biserica Adormirea Maicii Domnului din Niceea - ambele capete ale secolului VII - începutul secolului VIII, Sfântul Nicolae în Lumile Lycianului, începutul secolului IX) Este din urmă tip care se va dezvolta în perioada bizantină mijlocie (catedrala din Dere-Azy (Mastavra), Biserica Mântuitorului din Cernigov) Bazilicile vechi mai mici sunt adesea reconstruite în biserici cu cupolă mai compacte: forma unei biserici echilaterale cu o cupolă pe patru suporturi (coloane, stâlpi sau proeminențe ale chiliilor de colț) deja cunoscută în timpurile bizantine timpurii (de exemplu, Osios David din secolul al V-lea) la Salonic) predomină aici - în perioada bizantină mijlocie, va fi cea mai productivă și va da naștere tipului clasic al bisericii bizantine cu cupolă în cruce Sculptură secolele IV-VI Sculptura este importantă pentru perioada timpurie, deoarece s-au păstrat multe lucrări cu diferite scopuri și, în multe privințe, din ele poate fi urmărită formarea iconografiei creștine Din secolul al V-lea în uz, practic, rămâne doar un jos relief, care împodobește lucrări cu scop ecleziastic și laic, din fildeș, lemn și metal Deci, pe porțile de lemn ale Bazilicii Santa Sabina din Roma (începutul secolului al V-lea) și pe plăcile de fildeș care împodobesc tronul arhiepiscopului Maximian (mijlocul secolului al VI-lea), sunt prezentate scene din Vechiul și Noul Testament Ciclul Patimilor lui Hristos, care a început să se contureze încă de la mijlocul secolului al XV-lea, se dezvoltă: până la începutul secolului al V-lea se referă la primul crucifix supraviețuitor de pe porțile Santa Sabina (Hristos pe cruce - - II Istoria instituțiilor și a cultului prezentat între doi hoți răstigniți) Poveștile din Vechiul Testament acționează de obicei ca prototipuri ale istoriei Noului Testament - cum ar fi, de exemplu, ciclul lui Iosif cel Frumos pe tronul lui Maximian Iconografia imperială, păstrată pe obiecte seculare - diptice consulare și imperiale (pliuri ceremoniale din fildeș, realizate în cinstea preluării mandatului), a avut o mare influență asupra artei creștine Deci, pe dipticul imperial al lui Barberini la cumpăna dintre secolele V-VI sunt prezentate următoarele scene: Adventus - intrarea triumfală a împăratului, oferirea de daruri de către barbari, încoronarea împăratului cu coroană Toate aceste motive vor intra în iconografia creștină: Adventus va deveni baza pentru imaginile lui Hristos în scena Intrării în Ierusalim, martiri-călăreți; Jertfa de daruri stă la baza Adorării Magilor, încoronarea cu o coroană a victoriei va intra în iconografia martirilor Vedem motive similare pe soclul stelei lui Teodosie, obeliscul egiptean din de la hipodromul Constantinopolului: oferirea de daruri de către barbari, împăratul dă o coroană învingătorului Multe scheme iconografice au fost extrase din arta antică - de exemplu, Traditio legis ("Dăruirea Legii", vezi mai jos), iconografia Învierii lui Lazăr, în care este înfățișat Hristos făcând minunea învierii cu toiagul iconografia se întoarce la imaginile antice ale vrăjitorilor și doctorilor) Ambele parcele se găsesc pe un cufăr de relicvar din Brescia Orfeu pe pixidul de la Bobbio, ca de multe ori în catacombe, este înfățișat în capacul zeului înviat Attis (iubitul zeiței egiptene Cibele), servind astfel ca un prototip antic al iconografiei de mai târziu a lui Hristos Pe exemplul fiolelor (vaselor) de pelerinaj pentru uleiul sfințit de la Monza și Bobbio (secolul VI), se vede cum începe să se formeze ciclul de sărbători Fiolele erau făcute din metal sau ceramică în Palestina; pelerinii i-au adus cu ei în Europa Fiolele înfățișează Buna Vestire, Întâlnirea Mariei și Elisabeta, Nașterea lui Hristos, Adorarea Magilor, Botezul, Răstignirea, Învierea (Neveste la mormânt), Înălțarea Domnului Aceste scene poartă adesea imagini ale realităților din Țara Sfântă: altarul de deasupra peșterii Nașterii Domnului din bazilica Betleem, Sfântul Mormânt din rotonda Învierii din Ierusalim, crucea păstrată în bazilica de pe Golgota, care făcea parte a complexului de clădiri al Sfântului Mormânt Stilul reliefurilor se schimbă din secolul al IV-lea până în secolul al VI-lea de la asemănare naturală antică, statuare și mobilitate naturală a figurilor, spațialitate în designul scenelor la o mai puternică, uneori nepoliticos - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) la stilul generalizat al secolului VI Relieful se aplatizează, figurile devin nemișcate, frontale, cu ochi uriași, priviri fixe La sfârşitul secolului IV - începutul secolului V sub Teodosie cel Mare și la începutul secolelor V-VI în unele lucruri, semnele unui apel la formele antice clasice sunt vizibile Pentru lucrările create în est, este caracteristic un stil mai expresiv Pictura monumentală din secolele IV-VII Tehnica principală de decorare monumentală din secolul al XV-lea devine un mozaic Această tehnică a fost plăcută în special de artiștii creștini timpurii, deoarece smaltul vitros din care este realizat mozaicul este prelucrat la foc, adică Acest material a fost excepțional de pur Mozaicul, împreună cu placarea cu marmură, are calități precum jocul de culoare, strălucirea, strălucirea; toate acestea împreună în spațiul templului au creat impresia de a fi într-o lume specială, mai înaltă Ansamblurile de pictură monumentală din această perioadă s-au păstrat extrem de inegal: astfel, din arta Constantinopolului nu a mai rămas nimic Ansambluri mari au supraviețuit în Italia: la Roma, Ravenna, Napoli, Milano; iar în Grecia - la Fessalonica Templele, mausoleele și baptisterii, mar-tiriile erau decorate cu mozaicuri Nu se știe nimic despre decorarea templelor din epoca lui Constantin cel Mare, existând o opinie conform căreia plotul figurativ a început să se răspândească din a doua jumătate a secolului al IV-lea î Hr Cele mai vechi mozaicuri care au supraviețuit sunt decorarea ocolirii mausoleului Santa Costanza din Roma, creată, se pare, imediat după construcția sa la mijlocul secolului al XV-lea În bolta semicirculară, împărțită în segmente, sunt prezentate aici diverse motive ornamentale, o viță de vie, genii înaripate, porecle, acțiune viticolă În centrul celor două segmente ale bolții se află două busturi masculine, aparent aparținând inițial unui ansamblu de patru alegorii ale anotimpurilor - un motiv similar este răspândit în arta antică târzie și în arta creștină timpurie Motive antice cunoscute - crengi cu frunze luxuriante cu fructe, boluri cu apă din care bea păsările și alte aluzii la tema paradisului - vor intra apoi în repertoriul artei creștine În general, nu există încă nimic specific creștin în peisajul ocolirii Santa Costanza Primele mozaicuri figurative pe teme creștine au supraviețuit de la sfârșitul secolului al IV-lea Mozaicurile timpurii se disting printr-o mare varietate de opțiuni iconografice și stilistice, artiștii se află într-o stare de căutare creativă intensă unu - - II Istoria instituțiilor și a cultului din principalele scheme iconografice de la sfârşitul secolului al V-lea - prima jumătate a secolului al V-lea este o scenă care îl înfățișează pe Hristos înconjurat de apostoli așezați sau în picioare Ea există în două ediții - Traditio legis ("Dăruirea Legii") și o versiune mai complexă, care dobândește înțelegere eshatologică Deci, în absida Santa Pudenziana din Roma - este introdus un fundal cu imaginea Ierusalimului Ceresc și a patru creaturi apocaliptice din ceruri; Teodosie I în anii pe Golgota în Biserica Sfântului Mormânt din Ierusalim În capela Sant'Aquilino de la biserica San Lorenzo din Milano (într-o nișă), detaliile lipsesc, dar Hristos, așezat cu ucenicii săi, este interpretat drept Judecător în legătură cu funcția funerară a capelei, care a fost inițial un mausoleu În Santa Costanza există și o scenă a Dăruirii Legii de către Hristos lui Moise la Sinai, iar în San Aquilino este Hristos Helios într-un car care alergă prin cer Chipul lui Hristos, așezat regal pe tron, împrumută mult din iconografia împăratului din acest moment Prin - includ primele cicluri istorice supraviețuitoare: Copilăria lui Hristos și, respectiv, Vechiul Testament - pe arcul de triumf (peretele estic deasupra altarului) și pereții naosului central al Bazilicii Santa Maria Maggiore din Roma În viitor, deja în a doua jumătate a secolului al V-lea, marile bazilici construite de Constantin la Roma vor fi decorate cu cicluri extinse care ilustrează Vechiul Testament: San Pietro și San Paolo fuori le mura Așa se formează principiul istoric și cronologic al decorațiunii templului Ciclul Copilăriei lui Hristos din Santa Maria Maggiore, precum și dedicarea bisericii Maicii Domnului, au luat naștere sub influența Sinodului de la Efes din , la care a fost adoptat termenul de "Maică a lui Dumnezeu" De aici provine un nou tip de imagine a Maicii Domnului - așezată pe un tron în hainele unui patrician în scenele Bunei Vestiri și Adorării Magilor, precum și pruncul Hristos pe tron în Adorarea Magi Îngerii acționează ca paznici în aceste scene Astfel, iconografia imperială este folosită pentru a înălța pe Hristos și pe Maica Domnului La rândul său, controversa anti-ariană și dezvoltarea teologiei trinitare se exprimă în iconografia lui Ospitale Poate pentru prima dată în decorarea templelor, această scenă a fost plasată în al treilea sfert al secolului al IV-lea în absida San Pietro din Roma (nu se păstrează), mai târziu - în nișa Santa Costanza, sfârșitul secolului al IV-lea - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) proprietățile lui Avraam: într-o scenă, este prezentată Apariția lui Dumnezeu lui Avraam, însoțită de doi îngeri și un Tratat, în care trei îngeri (care nici măcar nu au aripi încă) sunt arătați în mod deliberat la fel, asemănători unul cu celălalt - lor capetele sunt la aceeași înălțime (principiul izocefaliei), halourile sunt aceleași Ambele scene urmează două tradiții de interpretare a acestei povești în perioada timpurie Un alt motiv important nou, întâlnit pentru prima dată în Santa Maria Maggiore, este imaginea tronului cu coroana întinsă pe el la zenitul arcului de triumf Iconografia sa provine din cea imperială: părăsind capitala, împăratul și-a lăsat coroana pe tron În arta creștină, acest motiv a fost asociat cu textul din Ps IX, - și CHSP, și a devenit un simbol eshatologic - etimasia, un tron pregătit pentru Venirea Judecătorului la sfârșitul timpurilor (de aici și sulul cu șapte peceți, decorat cu cruce) O ramură importantă a decorațiunii creștine timpurii este decorarea cupolelor baptisteriului Din secolul al V-lea În Italia s-au păstrat mozaicuri a trei baptisterii: la Catedrala San Giovanni in Fonte din Napoli (după mijlocul secolului al V-lea sau în jurul anului ), Baptisteriul Ortodox (prima jumătate a secolului V) și Baptisteriul Arian din Ravenna (întorsătura secolelor V-VI ) Baptisteriul napolitan demonstrează un sistem antic de decorare a cupolei datând din catacombe: cupola este împărțită în opt segmente, în centru se află un medalion cu o cristogramă (adică o monogramă a primelor două litere ale numelui "Hristos") și literele alfa și omega, B Segmentele conțin imagini subiect ale minunilor Evangheliei cu apă - Convorbirea lui Hristos cu Samariteanul, Miracolul din Cana Galileii, Captura miraculoasă, precum și Traditio legis și Soția de la mormânt Dedesubt, între ferestre, sunt figuri de martiri în lungime, iar în tromps (trecerea de la pătratul zidurilor la octaedrul cupolei) sunt simbolurile evangheliștilor Decorul Baptisteriului Ortodocșilor a fost realizat, se pare, în două etape: partea inferioară la ferestre - imediat după construcție (printre lăstarii de acant se numără figuri de apostoli sau profeți), în primul sfert al secolului al V-lea , iar cele două etaje superioare - cel din mijloc cu un decor în bucată (tip de gips) înfățișând profeți sau apostoli așezați, iar vârful (cupolă) - pe la jumătatea secolului al V-lea, după adăugarea baptisteriului Domul are o structură concentrică: la zenit, Botezul lui Hristos este înfățișat într-un medalion; în cercul care înconjoară această compoziție sunt reprezentați apostolii, defilând în cerc cu coroanele gloriei lor cerești în mâini Al treilea cerc, cel mai larg, este plin de motive arhitecturale ale barierelor altarului, - - II Istoria instituțiilor și a cultului tronuri cu evanghelii sau coroane, simbolizând sălașuri cerești - paradis, în care locuiesc apostolii În Baptisteriul Arian se repetă în general decorul celor două cercuri superioare ale cupolei Baptisteriului Ortodox Monumentele din Tesalonic reflectă și cea mai importantă temă pentru perioada timpurie a paradisului, Ierusalimul Ceresc, în care locuiesc credincioșii: în rotonda Sf George (mausoleul împăratului Galerius din secolul al III-lea, transformat în templu în secolul al IV-lea) în dom, pe fundalul unor clădiri arhitecturale complexe, cu două etaje, există figuri ale martirilor-fdiyuov (cu mâinile ridicate cu rugăciune) Domul, ca și în baptisteri, are o structură concentrică: la zenit s-au păstrat rămășițele unei compoziții înfățișând pe Hristos Triumfătorul într-o coroană de glorie purtată de îngeri (mâna dreaptă a lui Hristos este ridicată într-un gest de triumf) În registrul din mijloc, se pare, erau de bătrâni apocaliptici care îl slăveau pe Hristos (cf Apoc GV, - ), din ale căror figuri s-au păstrat doar de perechi de picioare O temă importantă pentru arta bizantină în viitor se regăsește în cel de-al doilea ansamblu mozaic timpuriu din Salonic - biserica Osios David (Sf David Stilitul, în mănăstirea Latomu): în conca absidei se află Teofania (Maești) - apariţia lui Hristos la profeţii Habacuc şi Ezechiel Hristos stă pe un curcubeu în strălucirea unei coroane de glorie, care este susținută pe patru laturi de simbolurile evangheliștilor cu aripi punctate cu ochi Astfel, viziunea profetului Ezechiel este ilustrată foarte precis aici (Ezechiel I, - ) Pe laterale sunt prezentați profeții care contemplează viziunea Teofania va deveni timp de secole cea mai importantă formulă iconografică pentru decorarea conchei absidei, mai ales în Orient - în Egipt, Siria, Capadocia și Caucaz Mausoleele din perioada timpurie au fost, de asemenea, decorate într-o varietate de moduri În mausoleul lui Galla Placidia din Ravenna (al doilea sfert al secolului al V-lea), vedem imagini cu Hristos cel Bun Păstor, mucenicul Lawrence mergând spre executarea sa, căprioare care vin "la izvoarele apei" (Ps XLII (XLI), ) Cupola mausoleului este decorată cu imaginea unei cruci pe cerul înstelat, în colțuri sunt simboluri ale evangheliștilor În a doua jumătate a secolelor V-VI există atât cicluri mari ale Evangheliei, cât și ale Vechiului Testament, precum și numeroase imagini individuale ale sfinților - apostoli, profeți, martiri și martiri, înfățișați pe lungime și cu bustul în medalioane Alegerea sfinților la început a fost legată în principal de prezența moaștelor lor în templu, de tradiția locală de venerare sau de dorința de a crea o imagine a Bisericii Universale - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Astfel, figurile sfinților venerați local Gervasius, Protasius, Materna și alții sunt înfățișați pe lungime între ferestrele capelei San Vittore in Cielo d'Oro (Sf Victor "pe cerul de aur") de la Bazilica de San Ambrogio din Milano (a doua jumătate a secolului al V-lea î Hr ) Sf însuşi Victor este reprezentat în cupola capelei Dintre sfinți se remarcă Ambrozie din Milano - principalul sfânt al Milanului, care a adunat moaștele sfinților în această bazilică Colierele deosebite realizate din astfel de medalioane cu imagini ale apostolilor, martirilor și martirilor împodobesc arcurile de centură ale Capelei Arhiepiscopale din Ravenna la începutul secolelor V-VI Procesiunile martirilor și martirilor sunt prezentate într-un mozaic din anii în Bazilica San Apollinare Nuovo din Ravenna, iar între ferestrele clerului se află imagini ale profeților și apostolilor, realizate la prima etapă de decorare la începutul secolului al VI-lea, sub domnitorul ostrogot al Ravenei Teodoric În același timp, au fost realizate două cicluri mari - Patimile și Minunile lui Hristos în zona superioară a navei centrale a acestei bazilici Interesant este că inițial, în locul mucenicilor și martirilor au fost prezentate procesiuni cu Teodoric însuși și alaiul său, părăsind palatul lui Teodoric și portul din Ravenna și mărșăluind spre tronul lui Hristos și al Maicii Domnului, înconjurat de îngeri Bizantinii, după ce au cucerit Ravenna de la ostrogoți, au distrus imaginile domnitorului arian, înlocuindu-le cu procesiuni de sfinți secolul al VI-lea oferă, de asemenea, o varietate semnificativă de teme de decorare monumentală, cu toate acestea, selecția devine mai riguroasă: sunt selectate subiecte mai încăpătoare din punct de vedere al conținutului Deci, în conca absidei Bazilicii Sf Ecaterina la Sinai (c mijlocul secolului al VI-lea), este prezentată Schimbarea la Față, este și în formă alegorică (Hristos în formă de cruce în slavă, apostolii în formă de trei oi) împodobește conca absida Bazilicii San Apollinare in Classe din Ravenna (a doua jumătate a secolului al VI-lea î Hr ) O opțiune frecventă pentru decorarea conchei absidei este figura lui Hristos sau a Maicii Domnului, care sunt sfinții patroni ai templului și ktitorii Astfel de compoziții posedau trăsăturile unei semnificații sacre deosebite, asemănătoare icoanelor Chiar și în prima jumătate a secolului al V-lea în coroana absidei Santa Maria Maggiore din Roma, figura Maicii Domnului a fost aşezată pe un tron, aşezată ca o împărăteasă, de care s-au apropiat sfinţii (mozaicul nu s-a păstrat) În conca absidei Bisericii San Vitale din Ravenna (sec ), îngerii îl aduc pe Sf Vitaly și bisericesc Ecclesias cu un model al templului în mâini, Hristos dă cununa slavei cerești Sf Vitaly (acest motiv comun se bazează pe schema antică de încoronare a unui câștigător sau conducător cu un împărat) În Bazilica Eufrasia din orașul Poreč (Croația, c - - II Istoria instituțiilor și a cultului din secolul al VI-lea) în centrul conchei stă Maica Domnului cu Pruncul, de care se apropie sfinții locului (Sf Eufrasie și Arhidiacon Claudius În Bazilica Sf Cosma și Damian din Roma (sec ), Hristos coboară pe o potecă de nori din cer la Apostolii Petru și Pavel, care îi aduc pe Sf Cosma și Damian și Sf Teodora cu coroanele de glorie în mâini În arta Orientului, de exemplu, în Egiptul din secolul al VI-lea, în absidele templelor, sunt adesea plasate compoziții ale Teofaniei și imagini ale lui Hristos într-un medalion purtat de îngeri, ca, de exemplu, pe frescele din Mănăstirile Bauita (acum în Muzeul Copt din Cairo) Așadar, în capelele XVII, XLII, sala de sub Teofanie - vedenia lui Ezechiel, percepută aici ca Înălțarea - apostolii stau la rând, în centru se află Maica Domnului Bolți în cruce ale templelor mici - de exemplu, Capela Arhiepiscopală din Ravenna la începutul secolului al VI-lea și prezbiteriul San Vitale - decorat cu figuri a patru îngeri purtând un medalion cu o hristogramă (în capelă) și un miel (în San Vitale) În acest moment s-a format o abordare nouă, simbolică, a selecției subiectelor pentru decorare Pentru a decora prezbiteriul Bisericii San Vitale din Ravenna, sunt selectate scene din Vechiul Testament care sunt prototipuri ale Euharistiei: Jertfa și Ospitalitatea lui Avraam, Jertfa lui Abel și Melchisedec Astfel, pictura începe să fie asociată simbolic cu funcțiile acelor spații ale templului în care se află Totuși, la San Vitale, o astfel de abordare, care are un mare viitor, coexistă cu o libertate fără precedent chiar și pentru perioada timpurie: în absidă sunt așezate două mari portrete imperiale, în care Iustinian și Teodora, patronii templului San Vitale , apar înconjurate de o suită de curteni și clerici în timpul unei ieșiri solemne în Sofia din Constantinopol Așadar, temele decorului monumental din perioada timpurie sunt foarte diverse, iar multe dintre formulele iconografice de mai sus au apărut sub influența iconografiei imperiale: Traditio legis, Încoronarea martirilor cu coroane de glorie cerească, Hristos și Maica Domnului Dumnezeu pe tronuri înconjurat de îngeri păzitori, Maica Domnului - Magia Regina (primul exemplu - o frescă în Santa Maria Antiqua din Roma, secolul VI), imagini ale Tronului pregătite (Santa Maria Maggiore) cu o coroană întinsă pe ea Au fost inventate special și alte compoziții - precum, de exemplu, scene ce ilustrează psalmii (cerbii pe izvoarele de apă din mausoleul lui Galla Placidia, Hristos călcând în picioare un leu și un șarpe, în Capela Arhiepiscopală din Ravenna) - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) etc ) sau compoziții reprezentând Ierusalimul Ceresc, paradisul, precum și scene care ilustrează viziuni profetice O altă temă preferată a artei creștine timpurii și a artei bizantine timpurii este imaginea Mielului și a oilor, personificând apostolii, cei patru evangheliști sau turma în general Având originea în arta catacombelor, imaginile de oi împodobesc multe monumente timpurii, urmând de obicei două scheme iconografice În biserica Santa Maria Maggiore ( - ), în colțurile arcului de triumf, vedem câte șase oi străduindu-se să intre în orașele Betleem și Ierusalim Pereții acestor orașe sunt împodobiți cu pietre prețioase și perle, ceea ce subliniază caracterul alegoric al acestor imagini: ambele orașe din Țara Sfântă sunt prototipuri simbolice ale Cetății Raiului (cf descrierea acesteia în Apocalipsă), unde apostolii oilor vreau sa merg A doua versiune a iconografiei este reprezentată, de exemplu, de mozaicurile lui Santi Cosma e Damiano din Roma, unde un șir de oi se apropie de Miel (alegorie a lui Hristos) stând pe un deal din care curg patru râuri ale paradisului Ambele variante iconografice au fost populare până în secolul al VI-lea Imagini separate ale lui Hristos sub forma unui miel se găsesc până la sfârșitul secolului al VII-lea (de exemplu, la Castelseprio) În , la Sinodul Trull (VIII-VI) de la Constantinopol, imaginea lui Hristos sub forma unui miel din Vechiul Testament a fost interzisă (dreapta ) și a căzut în desuetudine în arta bizantină Biserica Apuseană nu a acceptat hotărârile Consiliului Trulli, iar imaginea mielului a rămas în arta medievală a Europei de Vest Iconografia secolului al VII-lea urmează în general tradiția timpurie, dezvoltând-o și complicând-o În conca bisericii Panagia Angeloktista din Cipru la mijlocul secolului al VII-lea întâlnim imaginea în mozaic a Fecioarei cu arhanghelii Mihail și Gavriil închinându-i-se - o astfel de schemă va deveni tradițională pentru decorarea absidei în arta bizantină timp de multe secole Absidea Bisericii Maicii Domnului din Castelseprio de lângă Milano (sfârșitul secolului al VII-lea) este acoperită cu fresce care ilustrează ciclul Copilăriei lui Hristos; imaginea centrală aici era Deesis, din care s-a păstrat doar medalionul central cu chipul lui Hristos Pe lângă imaginile Maicii Domnului sau ale lui Hristos, imaginile sfinților cărora biserica le este închinată continuă să fie așezate în conchiurile absidelor - de exemplu, pe mozaicul absidei Bazilicii Sant'Agnese fu ori le Mura la Roma (sfârşitul secolului al VII-lea), figura Sf Agnes În mozaicurile Capelei San Venanzio (sfârșitul secolului al VII-lea) de la Baptisteriul Lateran din Roma, în conca absidei, o jumătate de figură a lui Hristos, flancat de doi îngeri, - - II Istoria instituțiilor și a cultului se află deasupra șirului de sfinți, un alt rând de sfinți este situat pe arcul de triumf de deasupra În capela de la Biserica San Stefano Rotondo din Roma, imaginea în mozaic a lui Hristos este plasată într-un medalion deasupra imaginii crucii, urmând modelul palestinian din absida bazilicii de la Calvar Sfinții sunt înfățișați pe părțile laterale ale crucii Oratoriul (o capelă concepută ca mausoleu) a Papei Ioan al VII-lea sub Catedrala Sf Petru din Roma ( - ) a fost decorat cu un ciclu mozaic de povestiri evanghelice, din care fragmente din Nașterea lui Hristos, Adorarea lui s-au păstrat Magii, Intrarea în Ierusalim și compoziția ktitorului Compoziții votive (adică dedicatorii) au decorat Bazilica Sf Dimitrie din Salonic este centrul venerației marelui martir Astfel de mozaicuri au fost realizate aici de la începutul secolelor V-VI până la mijlocul secolului al VII-lea: în centru, de obicei St Dimitrie, la care vin copii (mozaic pe peretele vestic, la cumpăna secolelor V-VI, și pe un stâlp, prima jumătate a secolului al VII-lea) sau însoțitori ai bisericii din diferite vremuri (Sf Dimitrie cu eparhul Leontie, ctitorul bisericii în secolul al V-lea și ep Ioan, restauratorul templului în secolul al VII-lea), matroane cu copii Uneori, în loc de un martir, se poate vedea pe Maica Domnului în centru, ca pe mozaicurile neconservate ale naosului de nord de la sfârșitul secolului al VI-lea - începutul secolului al VII-lea (ars într-un incendiu în ), precum și sfinți Aceste mozaicuri nu formează un singur sistem de decorare Un exemplu de peisaj deja destul de dezvoltat și în același timp unic este dat de frescele Bazilicii Santa Maria Antiqua din Forumul Roman, realizate în secolele VI-VIII Stratul principal de decor datează de la sfârșitul secolului al VII-lea - începutul secolului al VIII-lea, vremea pontificatului Papei Ioan al VII-lea, grecul, care a introdus tradiția greacă în Roma deja barbarizată Pe arcul de triumf a fost prezentată Adorarea Crucii cu textele profețiilor Ciclul evanghelic a împodobit prezbiteriul bisericii la începutul secolului al VIII-lea Peretele din stânga bisericii este ocupat de figuri de sfinți răsăriteni și romani în jurul lui Hristos central pe tron (prima jumătate a secolului al VIII-lea); mai sus este ciclul Vechiului Testament Pe peretele de nord se află un portret unic al Sfintelor Trei Maici, evident o compoziție votivă: Sf Ana cu Pruncul Maria, Maica Domnului cu Hristos, Sf Elisabeta cu pruncul Ioan Botezătorul (sec VII) Stâlpii înfățișează Buna Vestire și figuri individuale ale sfinților - de exemplu, familiile Macabei, figura dreptei Ana cu pruncul Maria, o mică imagine icoană a Fecioarei de la sfârșitul secolului al VII-lea - începutul secolului al VIII-lea Capelele bisericii, decorate în secolul al VIII-lea, reprezintă diverși sfinți, - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) compoziții dedicate și ktitor (de exemplu, capela Teodot, cu hramul Sf Chiric și Iulita, - ) Mozaicuri de podea Mozaicele au fost decorate în secolele IV-VII etajele bisericilor și baptisterilor Printre diferitele ornamente - lăstari de acant și iederă, meandre, modele geometrice - există și compoziții figurative Subiectul lor urmează în multe privințe tradiția romană antică târzie: acestea sunt alegorii ale anotimpurilor și lucrările sezoniere, peisajele Nilului cu păsări, animale și plante de râu, scene de pescuit cu același nilometru, pastorale, distracția copiilor (ca pe podele) al Marelui Palat Imperial din Constantinopol, VI în ), imagini cu orașe (deseori găsite pe podelele templelor din Iordania), chiar și o hartă a Țării Sfinte (Madaba în Iordania) Pe podele, în perioada timpurie, există adesea scene din mitologia antică Scene extrem de răspândite de vânătoare și confruntare cu animale sau coexistența lor pașnică devin ilustrații pentru psalmi, imagini ale luptei dintre forțele binelui și răului sau apariția păcii în paradis ("Atunci lupul va trăi cu mielul și leopardul se va culca cu ţapul; şi viţelul şi puiul leul şi boul vor fi împreună " - Is XI, ) Există și imagini pe temele Vechiului și Noului Testament, precum, de exemplu, povestea profetului Iona și chipul lui Hristos Păstorul cel Bun în catedrala bazilica din Aquileia din Italia (sec V) Stilul mozaicurilor și frescelor timpurii este, de asemenea, foarte variabil secolele V-V - timpul unei căutări libere a unui stil și imagini noi (în raport cu arta romană târzie), o îndepărtare treptată de principiile artistice antice Cele mai vechi mozaicuri - ornamente și activități viticole din jurul Santa Costanza din Roma aparțin încă în totalitate artei antice târzii, cu pastoralitatea ei, frumusețea motivelor naturale, transformându-se treptat în simboluri ale paradisului Poate doar fundalul - abstract alb în loc de peisaj sau arhitectural - trădează etapa târzie a artei antice, devenind creștin Busturile alegoriilor anotimpurilor de aici arată ca niște eroi străvechi: chipurile sunt frumos modelate în tehnica picturii viu colorate, imaginile au un aspect impresionant Mozaicurile timpurii, create în jurul anului și în prima jumătate a secolului al V-lea, urmează adesea tehnicile impresioniste ale artei antice târzii (Santa Costanza, Sant'Aquilino, în special Santa Maria Maggiore) Se caracterizează prin tehnica de pictură liberă Smalt de diferite dimensiuni și forme este plasat în unghiuri diferite, - - II Istoria instituțiilor și a cultului care creează o suprafață tremurătoare, texturată, care reflectă lumina din diferite unghiuri - rezultatul este o impresie de strălucire Deosebit de impresionant este fundalul din Sant'Aquilino, compus din auriu, argintiu și smalt verzui, care creează o ceață radiantă în jurul figurilor Figuri statuare volumetrice de proporții normale în robe moi cu nuanțe de clarobscur sunt plasate într-un spațiu care are iluzia profunzimii (Traditio legis în Santa Costanza, scene din Vechiul Testament în Santa Maria Maggiore), deși acțiunea principală se dezvoltă de obicei în prim-plan Mozaicurile Santa Maria Maggiore se disting printr-o mobilitate deosebită, o varietate de unghiuri, întorsături ale figurilor, vederi multidirecționale, gesturi naturale, iar scena trecerii evreilor prin Marea Roșie este deosebit de dinamică Iluzionismul acestor tehnici familiare artei antice târzii este completat de căutarea unei noi expresivitati Fețele sunt așezate foarte pitoresc Imaginile capătă trăsături noi - cum ar fi, de exemplu, ochii măriți cu pupilele înalte, care creează impresia unei priviri nemișcate, lipsite de vioiciune, pline de o putere deosebită (Hristos în scena Dăruirii legii lui Moise în Santa Costanza) ) sau inspirație specială (Hristos cu apostolii în Santa Aquilino) În Sant'Aquilino, artistul nesocotește clar legile anatomiei, creând chipuri aproape grotești cu trăsături neregulate, dar impresionante prin inspirația lor (Hristos) și un fel de intonație tremurătoare, bună sau pătrunzătoare (ultimul tânăr apostol din dreapta) ) Fețele, gâturile, mâinile ("personale") încep să se contureze cu linii subțiri colorate (apostolii din Sant'Aquilino), ceea ce duce inevitabil la o aplatizare a formei și la stilizarea acesteia O altă direcție, mai "academică", pot fi atribuite mozaicurile bisericii Santa Pudenziana din Roma ( - ), Rotonda Sf Gheorghe din Tesalonic (aproximativ ), în ciuda diferențelor asociate cu originea lor "națională", solului - romană în Santa Pudenziana și elenică în Rotunda În Santa Pudenziana, figurile sunt ca niște statui, apostolii sunt arătați din diferite unghiuri, gesticulând de parcă ar fi purtat o conversație Structura anatomică a fețelor este mai precisă, volumul este fin modelat cu nuanțe delicate de roz, liliac, smalt maro, diversitatea aparențelor este impresionantă Aici se folosește smalt mai mic, bine selectat În acest mozaic, există o impresionantă inerentă Romei, o solemnitate aparte, motive imperiale noi pentru subiecții creștini Impresia unui semn sacru special - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) evlavia, hieraticitatea este promovată și de iconografia lui Hristos cu apostoli sau îngeri păzitori (cf în Santa Pudenziana, Sant'Apollinare Nuovo, ansambluri din secolul al VI-lea), așezat pe un tron ca un împărat printre demnitarii săi În chipurile martirilor din Rotonda Sf George smalt este așezat în rânduri îngrijite, egale, ecou unul altuia, suprafața sa este mai netedă, ceea ce oferă imediat imaginilor o contemplare calmă, înlătură principiul senzual creat de modelarea fină a culorilor Ochi uriași cu pupile mari, în mare parte albastre, completează impresia Nu există nimic excesiv în aceste imagini, decât calm și spiritualitate extraordinară Multe fețe sunt date aici cu fața completă În general, putem spune că artistul Rotondei anticipează acele tehnici artistice care vor fi folosite în iconografia timpului următor Mausoleul lui Galla Placidia din Ravenna (al doilea sfert al secolului al V-lea) combină tehnici tradiționale cu idei noi Chipul lui Hristos - Păstorul cel Bun, așezat printre oi, arată extrem de pastoral, el este înzestrat cu o mare frumusețe omenească, prin a cărei desăvârșire, se pare, aici se transmite principiul divin La fel ca statuile sau retorii conversatori ai unei perechi de apostoli în lunete, gesturile lor par a fi singura exagerare Figura martir Lawrence, mergând spre execuția sa, primește o expresivitate diferită, un simț mai expresiv - capetele hainelor sale flutură, figura se desprinde de pe pământ, umbrele lor răsună în limbile de flăcări Numeroase ornamente multicolore, o cruce aurie strălucitoare pe cerul înstelat al bolții, fundaluri albastre bogate de mozaicuri, combinate cu o varietate de culori în pâlpâirea lumânărilor și lămpilor, ar fi trebuit să creeze o imagine a unei lumi diferite, mai înalte Decorul Baptisteriului Ortodocșilor din Ravenna (prima jumătate a secolului al V-lea) este la fel de perfectă din punct de vedere estetic, este un ansamblu de cea mai înaltă calitate artistică Smalturi de aur și argint sunt intercalate în fundalul albastru profund al domului, inscripțiile sunt căptușite cu aur, plante decorative care separă figurile, contururile perdelelor de țesătură - velume Mult aur și argint în hainele apostolilor Toate acestea creează o ceață luminoasă specială, pâlpâire Marmura și ornamentele nivelului inferior, decorul în relief în bucăți (gips) al celui de-al doilea nivel și mozaicurile cupolei creează un interior maiestuos În figurile apostolilor care se mișcă în cerc există și o combinație de tehnici străvechi, iluzionistice, cu altele noi: sunt statuare, voluminoase, hainele sunt fin modelate, ceea ce le oferă o senzație de moliciune - - II Istoria instituțiilor și a cultului Cu toate acestea, smaltul auriu și argintiu sunt intercalate în aceste țesături moi, parcă naturale, în urma cărora țesătura este transformată, începe să strălucească Fețele sunt realizate în aceeași tehnică complexă; sunt reprezentate de două modele tipologice Tipul principal exprimă, de exemplu, cifra an Bartolomeu', avem o față grea, mare, de tip roman, cu o parte inferioară grea, trăsături mari, aproape sculpturale, buze suculente, ochi bombați Aspectul primește o individualitate strălucitoare, energie și expresivitate Un alt tip este reprezentat de apostolii Andrei și Simon Zelotul', chipurile lor sunt date cu fața plină, li se oferă simetrie, contururile sunt conturate cu linii negre Aceste tehnici aplatizează imaginea, eliminând fizicitatea excesivă și creează imobilitate, abstractizare a imaginii, calmul ei rugător, asemănarea cu icoana Aceste metode vor fi utilizate pe scară largă în viitor În a doua jumătate a secolului al V-lea este o mare schimbare de stil Tehnicile picturale antice lasă treptat locul altora noi, capabile să exprime esența imaginii creștine Impresionismul aproape că nu mai este folosit, dorința de stilizare crește; în imaginile oamenilor, principiul universal, generalizant, prevalează acum asupra principiului individual Un exemplu în acest sens sunt imaginile sfinților din capela San Vittore din Cielo d'Oro Între ferestrele capelei sunt situate figuri puternice în halate albe, siluetele lor sunt generalizate, tivul hainelor este desenat printr-o linie dreaptă condiționată Fețele mărite cu trăsături simetrice sunt prezentate pe față integrală (pupilele sunt puternic ridicate), trăsăturile sunt generalizate și (cu excepția lui Ambrose) sunt aproape lipsite de individualitate Puterea, imobilitatea și detașarea sunt caracteristice acestor imagini oarecum grosolane Posibil în a doua jumătate a secolului al V-lea includ mozaicurile Baptisteriului napolitan San Giovanni in Fonte, deși se crede că au fost realizate la începutul secolelor IV-V Există și un început antic foarte puternic (există un mediu de lumină-aer, statuare și mobilitate a figurilor), dar gradul de stilizare a tehnicilor este deja foarte ridicat Toate țesăturile (vele, haine) sunt desenate aici cu o rețea mai mult sau mai puțin condiționată de linii care denotă pliuri Fețele sunt înzestrate cu ochi uriași (Hristos în Traditio legis, femeia samariteancă în Convorbirea lui Hristos cu femeia samariteancă) Umbrele din personal devin mult mai condiționate Un nou stil prinde contur la începutul secolelor V-VI și este reprezentată de mozaicuri create sub Teodoric la Ravenna În Baptisteriul Arian, figurile apostolilor sunt stabile, siluetele sunt stabile; mantiile lor albe asortate strălucesc pe un fundal auriu Volumul este prezent, dar cos - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) este dat acum de linii si pete stilizate Există două modele în fețe aici, aparent revenind la munca a doi maeștri Chipurile lui Hristos în Botez, apostolii Petru și Pavel sunt aproape grotești, au trăsături asimetrice neregulate, nasuri trapezoidale, buze strălucitoare și ochi uriași, toate contururile sunt desenate cu linii groase, negre și gri Aparițiile primesc astfel o expresie extraordinară, arderea spirituală se aseamănă cu ceea ce era cândva în imaginile catacombelor și care nu era solicitată în arta secolului al V-lea î Hr O astfel de tensiune va deveni esența imaginilor secolului al VI-lea Un alt grup de chipuri ale Baptisteriului Arian este mai apropiat de vechiul tip clasic al secolului al V-lea cu aspectul său frumos, individualitatea strălucitoare a trăsăturilor (de exemplu, apostolul Andrei), dar au și trăsături noi: structura arhitecturală a fețelor, prezența contururilor în figuri, ochi uriași, ca și cum ar fi privit în eternitate Al doilea grup de imagini ale Baptisteriului Arian este foarte asemănător cu imaginile apostolilor și sfinților din Paraclisul Arhiepiscopal la cumpăna dintre secolele V-VI și primul strat de mozaicuri de Sant'Apollinare Nuovo de la începutul secolului al VI-lea secolul al VI-lea - momentul adăugării principiilor de bază ale imaginii bizantine Imaginile San Vitale și Bazilica Eufrasia din Poreč (Croația) urmează idealurile formate în monumentele anterioare Siluete nemișcate, trăsături faciale simetrice, ochi uriași cu o expresie detașată (apostolii în medalioane din San Vitale) creează o imagine care va sta la baza icoanei bizantine și va trăi multe secole Asceza imaginilor contrastează cu luxul și pompozitatea extraordinară a decorului templelor din acest timp - "Epoca de aur a lui Justinian" Mozaicurile lui Santi Cosma e Damiano din Roma oferă un exemplu de versiune romană a aceleiași imagini, care este caracterizată de o figură sculpturală specială, asemănătoare corpusului Compozițiile de mozaic din Sinai create de maeștrii din Constantinopol sunt un fenomen artistic izbitor al epocii Ele îmbină antichități (în hainele moi, parcă transparente ale lui Hristos de la Schimbarea la Față, Moise în scenele Dăruirii Legii și Vederea tufișului, în modelarea pitorească a culorilor unor chipuri, de exemplu, Sfântul Ioan în Schimbarea la Față), grotesc expresiv (în chipurile lui Ilie Profetul de la Schimbarea la Față, Ioan Botezătorul într-un medalion pe un arc de triumf), pentru crearea cărora, se crede, s-au folosit măști tragice teatrale antice și tipice ale epocii - severă și intensă (imagini ale profeților și stareț Longinus în medalioane încadrând Schimbarea la Față) Chipurile lui Hristos de la Schimbarea la Față și profeții în medalioane uimesc - - II Istoria instituțiilor și a cultului într-o expresie plină de o putere formidabilă, care amintește extrem de imaginile create în Orient, precum frescele și icoanele copte Artă până la mijlocul secolului al VII-lea urmează în general principiile formulate în secolul al VI-lea, păstrând tipologia chipurilor și natura imaginilor acelei epoci Așa sunt, de exemplu, imaginile Bazilicii Sfântul Dimitrie din Fessalonica Cu toate acestea, în comparație cu natura pompoasă a artei secolului VI totul devine puțin mai modest, combinațiile de culori sunt mai delicate, liniile sunt mai subțiri (Sf Serghie) Curând apare o tendință spre renașterea începutului clasic în artă Cât despre arta Constantinopolului, aproape nimic nu a mai rămas din ea În scena Prezentării de la Kalenderkhane-dzhami din Constantinopol (Muzeul de Arheologie din Istanbul), precum și pe mozaicul Panagia Angeloktista din Cipru, creat aparent de artiștii din Constantinopol, vedem pliuri moi, false, voluminoase de mătăsos, parcă haine foșnind, de altfel, se folosesc modele de chipuri antice, datând din secolul VI Un adevărat val de artă antichități are loc la sfârșitul secolului al VII-lea Cel puțin, ansamblurile din Italia create de greci datează din această perioadă: Castelseprio și Santa Maria Antiqua Papa Ioan al VII-lea, un grec din Constantinopol, a adus cu el artiști bizantini la Roma Afluxul grecilor în Roma se pare că a continuat până în secolul al VII-lea, în timpul iconoclasmului, așa cum demonstrează frescele Romei din acea vreme (Santa Maria Antiqua) În Castelseprio, scene din Copilăria lui Hristos par să se desfășoare în fața ochilor noștri, slujnicele se uită, participanții își strâng mâinile (Anunț) Figura flexibilă, elastică a arhanghelului cu aripi fâlfâitoare, strălucind cu toate culorile curcubeului, zboară către Iosif adormit (Visul lui Iosif) Totul devine luminos, irizat, strălucitor Fețele strălucesc și strălucesc de zâmbete Inspirația neobișnuită vine din aceste imagini extrem de vii În Santa Maria Antiqua, în tipologia chipurilor și figurilor, are loc o fuziune a principiilor grecești și romane: ele se caracterizează printr-o fizicitate deosebită, monumentalitate ("Îngerul Frumos" din Buna Vestire, Sfânta Ana cu Maria) Artiștii renunță la toate schemele și creează imagini vii, cu ochi în mișcare, o expresie facială radiantă sau adunată, tremurătoare (Fecioara și Pruncul pe un stâlp) Pictura devine din nou texturată, culorile sunt fluide, delicate la culoare - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Arta atelierelor romane propriu-zise (Sant'Agnese, San Venanzio) se remarcă printr-un grad semnificativ de barbarizare și grosier, imaginile devin mai unidimensionale, iar decorativismul crește Carte miniaturală secolele IV-VI Cartea scrisă de mână a fost foarte apreciată în Bizanț încă de la început Moștenirea antică a fost păstrată în cărți - textele lui Homer, Platon, Aristotel au fost copiate și furnizate cu comentarii de-a lungul secolelor Pe de altă parte, creștinismul a dat cărții un statut special, sacru: cartea principală - Evanghelia, Cuvântul lui Dumnezeu - era un tip al Cuvântului lui Dumnezeu întrupat, Hristos Ilustrații pentru St Scriptura a avut caracterul de dovadă a adevărului Întrupării și a comentat textele ei Crearea manuscriselor a fost un proces complex și costisitor Principalul material de scris din secolul al IV-lea pargymen (piele îmbrăcată de vițel sau de oaie) au început să servească drept înlocuitor pentru papirusul fragil și de scurtă durată, căzut în nefolosire, care era folosit de obicei sub formă de sul Pielea de viței sau miei destinate producției de pergament a fost prelucrată, tăiată în foi, căptușită și împăturită în caiete, din care era cusută o carte - un cod O turmă de vite ar fi putut merge la pergament pentru un singur codex Ei au scris cu un kalam (băt de trestie) folosind cerneală Din perioada timpurie s-au păstrat manuscrise ilustrate cu caracter laic și ecleziastic Manuscrisele seculare sunt texte ale unor autori păgâni: Iliada (Biblioteca Ambrosiană din Milano, F inf, a doua jumătate a secolului V - începutul secolului VI), Vatican Virgil (Vat Lat , începutul secolului V) și Roman Virgil (Vat lat , sfârșitul secolului al V-lea), o lucrare medicală - Dioscoride vieneză (Vinci, med gr ), creată la Constantinopol în Miniaturale pitorești (ilustrările) acestor coduri urmează în mare măsură metodele străvechi de ilustrare: sunt inserate într-o coloană de text sau sunt încadrate, luând forma unor picturi independente (de exemplu, scenele de luptă din Iliada) În Dioscoride găsim și imagini de tip pictură - frontispicii, înfățișând pe Juliana Anikia și două alegorii de virtuți, șapte doctori, Dioscoride care descoperă rădăcina de mandragoră (cu o alegorie a Descoperirii), etc Partea principală a miniaturii este de ordin tehnic natura: acestea sunt imagini ale plantelor ale căror proprietăți sunt descrise în tratat Cele mai vechi manuscrise ale Sf Scripturile în limba greacă au fost păstrate din secolul al IV-lea î Hr (Codul Vatican, Alexandrian și Sinaiticus) Bizantinii nu au copiat sau ilustrat niciodată - - II Istoria instituțiilor și a cultului Vechiul Testament ca întreg, dar numai cărți separate: Pentateuhul lui Moise - Pentatevkh sau Eightateuch - Octatevkh Codex Sinaiticus al Bibliei, creat în Palestina în secolul al IV-lea, este scris în uncial (scriere pătrată) și nu are ilustrații Cea mai veche Biblie ilustrată în latină este Quedlinburg Itala (vezi p ) de la începutul secolului al V-lea - păstrat fragmentar, textul Vechiului Testament este ilustrat aici cu mare detaliu Biblia lui Lord Cotton (Biblioteca Britanică, sfârșitul secolului al V-lea), aparent creată în Egipt, conținea un ciclu uriaș de ilustrații pentru cartea Geneza, aproximativ de miniaturi, adesea situate două sau trei pe unul sau două niveluri pe pagină, în Vienna Genesis (Genesis) (Biblioteca Naţională Austriacă, Viena) a fost creată în anii - la Constantinopol sau în Orient s-au păstrat fragmente de ilustrații Manuscrisul este scris argintiu pe violet: toate paginile sunt colorate în violet, în acest caz simbol al puterii divine Textul Genezei, care ocupă partea superioară a plăcilor, a fost special prescurtat aici, de dragul ilustrațiilor detaliate, ocupând partea inferioară Miniaturile Genezei de la Viena sunt extrem de scenice (Căderea, Potopul, Întâlnirea lui Eleazar și Rebeca), rolul lor în carte este comparabil cu importanța textului în sine Aici există motive împrumutate din apocrifele ebraice (povestea apocrifă a lui Iosif și Aseneth) Iconografic, acest manuscris diferă de cele descrise mai sus - se pare că au existat ediții paralele ale Bibliilor ilustrate Cele mai vechi manuscrise ilustrate ale Noului Testament includ un fragment din Evanghelia Sinop din secolul al VI-lea î Hr (Biblioteca Naţională, Paris), creată, se pare, în Orient Textul Evangheliei după Matei este scris cu uncial auriu pe purpuriu Aici ne întâlnim cu un nou tip de ilustrație - ilustrații marginale în partea de jos a foii și în margini (Sărbătoarea lui Irod, Înmulțirea pâinilor) Scena Evangheliei din centru este uneori încadrată de două figuri ale profeților din margini, adică apare un nou motiv - comentarea evenimentului evanghelic de către personaje din Vechiul Testament ( Vindecarea orbilor și David și Isaia cu suluri pe care sunt scrise textele profețiilor lor) Codexul Rossan al Evangheliei (Rossano), scris tot în violet, dezvoltă acest motiv: un text în mai multe rânduri ocupă partea superioară a foii, o miniatură care o ilustrează este plasată dedesubt, toată partea inferioară a foii este rezervată pentru imaginea a patru - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) a profeților cu suluri uriașe, pe care se află textele profețiilor O serie de miniaturi precedă aici textul Evangheliei (un amplu ciclu al Patimilor) Pentru prima dată apare aici, ocupând o răspândire deplină, scena Împărtășaniei Apostolilor, precum și un portret al Evanghelistului Marcu, care realizează compoziția sa, cu alegoria Înțelepciunii care îl inspiră, al cărei prototip este muza antică care îl inspiră pe poet Evanghelia lui Rabbula (Biblioteca Laurenziana, Florența) este o evanghelie siriană creată în mănăstirea Bet-Zagba în anul de către scribul Rabbula, așa cum demonstrează documentul supraviețuitor Acest manuscris combină toate tipurile de ilustrații care se dezvoltaseră până atunci - marginale și faciale Acesta este primul manuscris cu tabele ale canoanelor de acord între Evanghelii, întocmit de Eusebiu din Cezareea în secolul al IV-lea î Hr Tabelele (sunt ) sunt structuri arhitecturale pe coloane, în interiorul cărora se află textele meselor și ale evangheliștilor, arătați în lungime ca predicatori și așezați ca autorii textelor lor Păsările merg de-a lungul frontoanelor semicirculare cu ierburi, în margini sunt înfățișate scene mici (Sărutul lui Iuda, Iuda s-a spânzurat, Intrarea în Ierusalim, Botez, Euharistie) Profeții sunt, de asemenea, înfățișați aici în margini Prima miniatură a Evangheliei Rabbula este o compoziție iconică ktitor: patru călugări îi aduc manuscrisul lui Hristos așezat pe tron Urmează miniaturi Printre scenele Evangheliei se numără Răstignirea și Învierea (Soțiile la mormânt) pe o singură foaie, Înălțarea, Pogorârea Duhului Sfânt asupra apostolilor Apariția Rusaliilor, care nu este descrisă în Evanghelii, este aparent legată de reproducerea unei mostre din pictura monumentală Stilul miniaturii timpurii manuscrise depinde încă în mare măsură de tradiția antică târzie Spațiul, mediul de lumină și aer, figuri voluminoase, gesturi vii, vorbitoare, culori blânde, strălucitoare - transparente la Dioscoride, dense în Geneza de la Viena - sunt inerente acestor manuscrise În scenele inundațiilor din Geneza de la Viena ne confruntăm cu scurtări complexe ale figurilor, iar în scenele de luptă din Iliada, cu mișcarea rapidă a personajelor în spațiu În scena conversației lui Eleazar cu Rebeca, apare o figură feminină pe jumătate goală - o veche alegorie a sursei În manuscrisele create în Orient (fragmentul Sinop, eventual Evanghelia Rossan), stilul este mai expresiv, gesturile expresive joacă un rol important, ca în scena vindecării orbilor, unde Hristos pune literalmente degetele în orbită orbului, - - DIN Istoria instituțiilor și a cultului ceea ce demonstrează în mod clar adevărul despre minunea înfăptuită În scena procesului lui Irod din Evanghelia Rossan, gesturile repetate ale mâinilor evreilor, cerând răstignirea lui Hristos, pompează emoționalitate Profeții care au prezis evenimente din Noul Testament indică imagini ale acelor evenimente Stilul spectaculos, captivant, al Evangheliei siriene de la Rabula este extrem de impresionant Dacă scenele din margini sunt scrise rapid și oarecum neglijent, atunci miniaturile faciale, încadrate de cadre frumoase, sunt realizate mai precis, într-o manieră mai complexă Culorile de aici sunt dense și strălucitoare, chiar pestrițe, fluide; compozițiile sunt spațiale, figurile vii și mobile, gesticulând activ Capetele ridicate în scena Înălțării, ochii arzători creează o imagine aproape extatică, extrem de emoționantă și sinceră Figurile Evangheliștilor, pe de altă parte, sunt pictate într-o manieră plată, liniară, în ipostaze iconice statice O asemenea hieraticitate, cuplată cu expresia, a fost caracteristică artei Orientului în orice moment Miniaturale inițiatice ale lui Dioscoride cu Juliana Anikia și compoziția ktitor din Evanghelia lui Rabbula oferă un nou tip de compoziție hieratică asemănătoare icoanelor pentru ilustrarea cărții Evanghelia Cambridge (ms ) de la sfârşitul secolului al VI-lea, creată la Roma (din Luca, Ciclul Pasiunii), impresionează prin primitivizarea stilului Antichitate Târzie Astfel, în perioada timpurie, găsim o mare varietate de principii de ilustrare a manuscriselor, care vor intra în principal în arta de carte a perioadei post-iconoclastice Iconografie Icoanele timpurii nu au date exacte, în cea mai mare parte sunt datate în secolele VI-VII Practic, au fost executate folosind tehnica encaustică - pictura, în care ceara fierbinte servește ca liant pentru vopsele Colecții bogate de icoane timpurii au fost păstrate în mănăstirea Sf Catherine din Sinai, precum și în Muzeul Khanenko din Kiev, unde se păstrează patru icoane, aduse de Episcop Chigirinsky Porfiry (Uspensky) în secolul al XIX-lea din Est Icoane ale Colecției Sinai (poate că acestea sunt contribuții de la Constantinopol la mănăstire) - Ap Petru, Maica Domnului din Sev Teodor și Gheorghe, Hristos Pantocrator - se disting prin cea mai înaltă calitate a execuției - și demonstrează păstrarea tradițiilor vii ale artei antice Volumele figurilor sunt fin modelate, culorile fluide si variate, textura vie Aplicația cifre Petru și Hristos Panto-Krator sunt plasați în spațiul iluzoriu al nișelor arhitecturale, cerul albastru cu stele servește și ca fundal Imaginile sunt inerente - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) ce individualitate de trăsături, psihologie, în timp ce icoana lui Hristos impresionează prin profunzimea imaginii, în care, parcă într-un mod miraculos, se îmbină trăsăturile naturii Sale divine și umane În icoana Maicii Domnului cu Teodor și Gheorghe, artistul demonstrează diverse moduri de pictură: capetele de îngeri aruncate pe spate, parcă ar contempla o vedenie cerească - Fecioara și Pruncul, sunt pictate într-o manieră vie antichizitică; imaginea Maicii Domnului îmbină vioitatea unei priviri îndreptate în lateral cu impresionantul figurii frontale, parcă destinată închinării; iar sfinţii de o parte şi de alta a Ei uimesc cu rigiditatea şi detaşarea feţelor lor Maica Domnului cu Pruncul, care este un fragment din compoziția pierdută Adorarea Magilor (Muzeul Khanenko din Kiev), aparține aceleiași tradiții artistice Toate aceste icoane au fost create, se pare, în secolul VI Iconografia icoanei lui Hristos cel Bătrân Denmi (Sinai, secolul al VII-lea) este neobișnuită imaginea demonstrează că Hristos este Dumnezeul etern și în același timp Mântuitorul lumii promise de Dumnezeu Semănat de icoane Serghie și Bacchus, Ioan Botezătorul, martir (Platon?) și martir al secolului al VIII-lea (Muzeul Khanenko din Kiev) poate avea o origine orientală Sf Serghie și Bacchus, care au fost venerați și la Constantinopol, sunt arătați strict frontal, cu cruci în mâini și cercuri la gât Lipsite de orice mișcare externă și internă, fețele absolut detașate cu ochi uriași sunt foarte asemănătoare între ele Buzele sunt îndoite într-un zâmbet pe jumătate Strălucirea interioară, arderea spirituală a acestor imagini este completată de modul de a scrie: fețele sunt scrise în culori curgătoare alb-roz Icoanele copte ale avvei Abraham (Berlin, Muzeul Bode), Hristos și Sf Mine (Luvru) Maeștrii egipteni preferă convenționalitatea tehnicilor artistice în detrimentul iluzionismului: în loc de modelare tridimensională, vedem că proporțiile și trăsăturile liniare, naturale sunt înlocuite cu cele condiționate Sfinții din icoanele copte sunt caracterizați prin capete mărite și gesturi exagerate ale mâinilor, ochi rotunzi uriași și o privire concentrată Imaginile impresionează prin tensiune și detașare absolută de tot ce este pământesc Capac relicvar cu Răstignire și Sărbători din Palestina - un exemplu de producție în masă a Țării Sfinte Particularitățile icoanei palestiniene sunt expresia sporită, exagerările, o oarecare neglijență în execuție - - II Istoria instituțiilor și a cultului La Roma s-au păstrat mai multe icoane antice: Maica Domnului din Bazilica Santa Maria in Trastevere este reprezentată în iconografia Mariei Regina (Regina): figura ei întronată impunător în ținuta de împărăteasă și de coroană, cu Pruncul pe ea genunchi, este flancat de doi îngeri păzitori Imaginea strict frontală, sublimă a Fecioarei contrastează cu imaginile de trei sferturi, delicate, ale îngerilor modelate în stil clasic; astfel de comparații sunt tipice pentru secolul VI Alte două icoane romane celebre sunt Fecioara din Panteon ( ) și Fecioara din Santa Maria Nuovo (Santa Francesca) din secolul al VII-lea Pe ultimul, Maica Domnului cu Pruncul are o fizionomie ciudată, chipul ei este pictat cu straturi transparente din cele mai delicate culori alb și roz, care creează impresia unei străluciri și miraculoase(tm) Este posibil ca această icoană să fi fost pictată de un maestru oriental Arta Bizanțului în perioada iconoclasmului (VIII - mijlocul secolului IX) Mișcarea iconoclastă (a se vedea despre ea în secțiunea corespunzătoare a manualului) și-a dezvoltat propriile forme de artă, despre care cunoaștem în principal din surse scrise Un număr foarte mic de monumente pitorești ale perioadei iconoclaste au supraviețuit Din textele contemporanilor - în special, din Viața Sf Ştefan cel Nou - ştim că în Biserica Blachernae, unul dintre principalele centre de venerare a Fecioarei, ciclul evanghelic a fost distrus pentru a face loc "pomilor, florilor, diferitelor păsări şi altor animale înconjurate de lăstari de iederă, printre care roiesc macarale, corbi și păuni" - astfel, templul "a fost transformat într-un depozit de legume (grădină) și o casă de păsări (expoziție de păsări) " Au supraviețuit foarte puține exemple de artă iconoclastă, în principal simboluri abstracte - cruci, ca, de exemplu, în conca absidei bisericii Sf Irene din Constantinopol Un exemplu curios al modificării imediate a decorului iconoclast de către ortodocși a fost Biserica Adormirea Maicii Domnului din Niceea, unde, pe locul crucii iconoclaste din coroana absidei, o imagine a Fecioarei Artistul l-a înscris, menționând numele clientului, astfel: "Naucratius aprobă icoanele divine" Iconoclastice, de fapt, sunt imaginile mozaice ale celor șase Sinoade Ecumenice de pe pereții naosului de nord a Bisericii Nașterea Domnului din Betleem, create înainte de începerea oficială a iconoclasmului - între anii - O friză cu o cruce mare în centru a păstrat imagini din Sardic, Antiohia și (fragmentare - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) tarno) din Catedralele Ancyra Fiecare catedrală este separată de cealaltă prin candelabre decorative În loc de o întâlnire a episcopilor, vedem aici o imagine a tronului cu Evanghelia în arcade, pe ale cărei laturi sunt întinse decretele Sinoadelor și crucile Într-o oarecare măsură, decorațiunile iconoclaste care nu au supraviețuit în centre mari pot fi imaginate prin mozaicuri nefigurative create de maeștri greci comandate de califii arabi Abd al-Malik și Walid I în moscheile omeiade din Damasc în anii - și Domurile Stâncii din Ierusalim - Există copaci, pâraie și clădiri, dar niciun om Mozaicuri similare ar putea, de asemenea, să decoreze temple din vremea iconoclasmului Figura unui bărbat este prezentă în această perioadă doar în arta seculară înfloritoare (în special în palate), care s-a dezvoltat în mare măsură sub influență orientală Temele lor sunt variate - acestea sunt scene de lupte, fapte ale împăratului, distracție, animale, fructe, ghirlande, ornamente luxuriante etc Spiritul estic de lux și beatitudine, împrumutat de la califii din Damasc și Bagdad, a fost inspirat chiar de unele clădiri din Marele Palat, ridicate de împăratul iconoclast Teofil în prima jumătate a secolului al IX-lea: Sala Iubirii, Camera de dormit al armoniei, Pearl Triclinium Rămășițele unor întregi programe decorative bisericești au supraviețuit doar la periferia îndepărtată a Bizanțului: în mai multe biserici pe cca Naxos în Marea Egee În biserica Agia Kyriaki din zona Apirantou, vedem în conca absidei rămășițele unei imagini mari a unei cruci în cerc, iar sub ea sunt figuri de păsări și pești care se deplasează spre centru Se crede că păsările simbolizează apostolii Părțile rămase ale templului au fost decorate cu ornamente, ale căror rămășițe sunt vizibile Un program pur decorativ împodobește bisericile Sfântul Ioan Evanghelistul din Adisara și Sfânta Artemia În alte câteva biserici (în Biserica Fecioarei Proto-Troni din Halki, Biserica Sf Dimitrie de lângă Chalandra etc ), găsim rămășițe de cruci Picturile iconoclaste din Naxos sunt de obicei datate în prima jumătate a secolului al IX-lea A doua regiune care a păstrat monumente ale epocii iconoclaste este Cappadocia Cu toate acestea, cunoscutul cercetător al Capadociei K Joleve-Levy se referă la această perioadă doar două biserici - biserica din Kurt-Dera și biserica Sf Vasile din valea Gömede Decorul lor exprimă cu siguranță idei iconoclaste: în Kurt-Der vedem un set tipic de simboluri iconoclaste - copaci și o cruce, iar în Biserica lui Vasile sunt înscrise în interior trei cruci în medalioane - - II Istoria instituțiilor și a cultului "Avraam, Isaac, Iacov", adică există personificarea în crucile celor trei patriarhi din Vechiul Testament, care a fost posibilă și numai în perioada iconoclasmului Adesea, cercul picturilor murale iconoclaste din Cappadocia este extins de temple decorate cu ornamente primitive, cruci și imitație de piatră, dintre care se păstrează multe în această zonă, dar acest lucru nu este adevărat Crucea decorată a fost unul dintre cele mai comune motive de decorare în templele Capadociene deja la începutul timpurilor bizantine Exemple sunt crucile în relief din Biserica celor Trei Cruci (Khachly kilise) din valea Kyzyl-Chukur, o cruce pitorească în glorie în Biserica nr din Gullu-Dere și pictura altor capele din diferite văi Așa au fost împodobite bisericile din Capadocia atât în secolul al VIII-lea, cât și în secolul al XI-lea, de obicei imediat după crearea templului, în lipsa unor artiști buni Dovada este oferită de compoziții figurative de același stil "primitiv" în unele dintre aceste biserici (de exemplu, în biserica Sf Barbara din Göreme, secolul al XI-lea) De regulă, astfel de picturi murale elementare au fost în curând acoperite de picturi murale "profesionale" (de exemplu, în Biserica Nouă din Tokaly din Goreme, mijlocul secolului) Iconoclasmul a provocat o reacție semnificativă în art Celebre sunt miniaturile polemice ale Psaltirii Chludov (GIM, Chlud d), realizate pe la mijlocul secolului al IX-lea, probabil în Mănăstirea Studion din Constantinopol, fortăreață a închinătorilor de icoane Patru miniaturi ale manuscrisului reflectă direct controversa dintre iconoduli și iconoclaști Pe o miniatură la Ps XXV, Patriarhul Nikifor este reprezentat cu o icoană și iconoclaști coborând icoana într-o cuvă de var; în miniatură la Ps LXVIII, Iconoclaștii călcând icoanele în același mod Patriarhul Ioan Gramaticul și Episcopul Antonie de Silea sunt asemănați cu răstignirea lui Hristos Într-o ilustrație pentru Ps LI, fata de Ap Petru călcând pe Simon Magul și Patriarhul Nikephoros călcând în picioare pe patriarhul iconoclast Ioan Gramaticul, monede sunt împrăștiate în jurul ambelor grupuri Pe o miniatură care ilustrează Ps XXXVI, , Ioan Gramaticanul este reprezentat cu părul în picioare, în mână este o pungă de bani Miniaturi asemănătoare există și în alte Psaltiri ale ediției monahale din secolul al IX-lea: în Psaltirea londoneză și în mănăstirea Pantokrator de pe Muntele Athos, precum și în Psaltirea Utrecht Din , când iconoclasmul a fost definitiv învins, începe o nouă perioadă bizantină mijlocie în dezvoltarea artei, caracterizată prin formarea definitivă a formelor bizantine - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) de arhitectură și pictură - dezvoltarea bisericii cu cupolă în cruce și dezvoltarea decorației sale monumentale Influența iconoclasmului asupra artei bizantine În timpul luptei împotriva icoanelor, multe monumente de artă remarcabile au fost distruse - mozaicuri, fresce, statui Picturile murale bogate au fost acoperite cu tencuială, deasupra cărora au fost scrise simboluri ale noii arte și așezate într-un mozaic Mulți oameni educați, maeștri ai mozaicurilor și frescelor, producătorii de sculptură religioasă au fugit la periferia imperiului - în Italia și Asia Mică Rezultatul iconoclasmului a fost cristalizarea definitivă a formelor artei bizantine, formarea canoanelor în domeniul iconografiei, sistemul de decorare a templului Arta perioadei bizantine mijlocii se va caracteriza printr-o mare spiritualizare, corporalitate excesivă și materialitatea formelor în ansamblu (cu excepția perioadelor Renașterii) dispare Mai convenționale, în comparație cu arta timpurie, au fost dezvoltate tehnici stilizate pentru a transmite lumina divină, starea contemplativă a sfinților etc Unul dintre rezultatele importante ale epocii iconoclaste este dispariția în Biserica Răsăriteană a imaginilor statuare ale sfinților sau a scenelor de istorie sacră Oficial, nici Biserica, nici statul nu au interzis acest lucru, așa că o astfel de dispariție s-a întâmplat de la sine Unii istorici văd aceasta ca pe o victorie parțială a iconoclaștilor La catolici, tradiția sculpturii bisericești s-a păstrat încă din epoca pre-iconoclastă (de fapt din cele mai vechi timpuri) Întrebări de securitate pe această temă Cum a influențat Edictul de la Milano din arta creștină? De ce a fost bazilica primul tip de biserică creștină? Descrieți caracteristicile sale arhitecturale În ce locuri imp Constantin cel Mare a construit primele bazilici creștine? Care este diferența dintre bazilicile din diferite părți ale Imperiului Roman? Care a fost scopul clădirilor bisericești centrate? Care sunt principiile pentru decorarea bisericilor creștine timpurii? Ce compoziții împodobeau absidele, arcadele de triumf, navele bazilicilor? Cum au fost decorate baptisteriul și mausoleele? Ce motive ale artei bizantine au fost extrase din iconografia imperială? Cum s-a dezvoltat stilul picturii din secolele IV până în secolele VII ? Care au fost principiile pentru ilustrarea manuscriselor timpurii? Ce fel de artă a fost creată în perioada iconoclasmului?Ce influență a avut iconoclasmul asupra dezvoltării ulterioare a artei bizantine? - - II Istoria instituțiilor și a cultului Literatură suplimentară pe această temă Ainalov D V Mozaice din secolele VII și V SPb , Ainalov D V Fundamentele elenistice ale artei bizantine SPb , BankA V Artă aplicată // Cultura Bizanțului IV - prima jumătate a secolului VII M , S - Velmans T, Korach V , Shuput M Lumea bizantină Arhitectura și pictura templului M , Gertsman E V Formarea culturii muzicale // Cultura Bizanțului a V-a - prima jumătate a secolului al VII-lea M , S - Evseeva L M Imperiul Bizantin Arte plastice // PE T VIII M , S - Hilarion (Alfeev), episcop Ortodoxie T M , S - (cap "Venire icoană și icoană") Kazaryan A Yu Imperiul Bizantin Arhitectură // PE T VIII M , S - Kvlividze N V Mielul Domnului Iconografie // PE T I M , S Kvlividze N V Maica Domnului Iconografie // PE T V M , S - Kvlividze N V Iisus Hristos Iconografie // PE T XXI M , S - Komech A I Arhitectură // Cultura Bizanțului IV - prima jumătate a secolului VII M , S - Lazarev V N Istoria picturii bizantine T I-II M , Ousterhout R constructori bizantini Kiev - M , Pokrovsky N V Originea vechii bazilici creștine Cercetări arheologice bisericești SPb , Popova O S Arte Plastice // Cultura Bizanţului a V-a - prima jumătate a secolului al VII-lea M , S - Popova OS Arta primelor secole ale crestinismului Arta Bizanțului // Eseuri despre istoria artei M , S - Popova O S Imaginea lui Hristos în arta bizantină a secolelor V-XIV // VV T ( ) , p - Hrușkova L G Arheologia creștină timpurie și bizantină: cărți noi // VV T ( ) S - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor II a Triadologie creștină între și Ascensiunea arianismului (KA Maksimovici) Triadologia creștină la începutul secolului al IV-lea a continuat tradițiile din trecut Cu toate acestea, până în secolul al IV-lea Biserica a început să realizeze că prea multă diversitate de idei și opinii a dăunat unității doctrinei bisericești și, prin urmare, unității Bisericii însăși În special, primele secole ale teologiei creștine nu au adus claritate la întrebarea centrală a dogmei, și anume: cum se raportează Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt unul cu celălalt? Natura divină a Tatălui în Biserică nu a fost niciodată pusă la îndoială, dar natura Fiului și a Duhului nu a fost complet clară Condamnarea ereziei monarhianismului lui Sabellius și Paul de Samosata (vezi mai sus) nu a rezolvat pe deplin această problemă, deoarece era necesară o terminologie teologică precisă pentru a oficializa doctrina și a preveni alte neînțelegeri Cu toate acestea, în secolul al III-lea nu existau condiții pentru crearea lui (și, cel mai important, acceptarea de către întreaga Biserică) Astfel de condiții apar deja într-o nouă perioadă a istoriei bisericii, la începutul secolului al IV-lea Motivul activării reflecției teologice în cadrul Bisericii a fost erezia presbiterului alexandrin Arie Personalitatea și opiniile teologice ale lui Arie Arius a fost un om remarcabil din multe puncte de vedere Meritele sale necondiționate includ asceza creștină strictă, darul predicării, capacitatea de a convinge și de a cuceri oamenii cu conversații sincere și argumente logice Deși Arie era presbiter, a câștigat popularitate în Alexandria ca predicator Cert este că la începutul secolului al XV-lea Viața parohială din Alexandria era deja pretutindeni condusă nu de episcopi, cum se întâmpla înainte, ci de presbiteri Aveau dreptul să interpreteze Sfânta Scriptura, învață turma și chiar excomunicează laicii din părtășia bisericească la discreția lor Adesea acest lucru a dus la faptul că enoriașii erau mai strâns legați cu bătrânii decât cu episcopatul În Alexandria, mai mulți preșbiteri deodată - de exemplu, Kolluf, Karpon - și-au câștigat faima ca predicatori excelenți, pentru care enoriașii stăteau lângă munte Ba chiar se numeau - - Mausoleul Santa Costanza Roma Ser al IV-lea secol Capela San Aquilino Milano Con al IV-lea secol Bazilica Fecioarei Maria (Santa Maria Maggiore) Roma secolul al V-lea Mozaic al arcului de triumf Bazilica Fecioarei Maria (Santa Maria Maggiore) Roma secolul al V-lea Mozaic al arcului de triumf Bazilica Fecioarei Maria (Santa Maria Maggiore) Roma secolul al V-lea naosul central Baptisteriul Arian Ravenna BINE Botez mozaic dom Baptisteriul Arian Ravenna BINE g Biserica San Vitale Ravenna secolul al VI-lea Ospitalitatea lui Avraam Biserica San Vitale Ravenna secolul al VI-lea Bazilica San Apollinare in Classe Ravenna secolul al VI-lea Absidă În centru este o imagine a Sf Apollinaria Bazilica San Apollinare Nuovo Ravenna secolul al VI-lea Adorarea Magilor Bazilica San Apollinare Nuovo Ravenna secolul al VI-lea Naos Biserica Sf Serghie și Bacchus Constantinopol al -lea trimestru secolul al VI-lea Bazilica din Kalb-Luz Siria secolul al VI-lea Evanghelia lui Rabbula Siria secolul al VI-lea Geneza de la Viena Potop secolul al VI-lea Maica Domnului Regina Santa Maria in Trastevere Roma secolul al VI-lea Diptic Barberini Constantinopol secolul al VI-lea Maica Domnului cu Îngeri și Mucenici Sinai secolul al VI-lea Răstignirea și profanarea icoanei Psaltirea lui Hludov Ser secolul al IX-lea II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor la noi aceşti presbiteri ca "Colufieni", "Carponieni" etc Enoriașii din Arius se numeau cu mândrie "arieni" La alegerea episcopului Alexandriei în , Arie a candidat împreună cu coprestrătorul său Alexandru și a pierdut în fața lui Sf Alexandru ( - sau ), din respect pentru Arie, i-a dat o biserică pentru a-l hrăni, pe care el însuși a condus-o înainte de alegerea sa Arie și-a primit educația teologică în Antiohia, la școala schmch Lucian, Punctul de plecare al doctrinei teologice a lui Arie a fost locul din Proverbele lui Solomon (VPI, ): "Domnul m-a creat la începutul căilor Sale" (Epith Cipru Împotriva ereziilor LXIX, ) Din această frază, Arie a tras o concluzie despre natura creată a Fiului lui Dumnezeu La una dintre adunările bisericești, când Alexandru, teologizând despre Sfânta Treime, a spus că "Sf Treimea este Unitatea în Treime", Arie l-a acuzat de sabellianism (vezi mai sus) și a proclamat public ideea creării Fiului Alexandru i-a interzis lui Arie să predice această doctrină, dar Arie nu s-a supus episcopului său Încălcarea disciplinei bisericești de către Arie a dus mai târziu la consecințe grave pentru întreaga Biserică a lui Hristos Condamnarea lui Arie și a susținătorilor săi la Sinodul din Alexandria c d Hr Învățăturile lui Arie au fost susținute de unii clerici ai Bisericii Alexandrine Treptat i s-au alăturat de fecioare, diaconi, presbiteri și episcopi Totuși, cel mai important sprijin pentru arieni a fost oferit de Eusebiu, episcopul Nicomediei, care a devenit capitala Imperiului de Răsărit cu puțin timp înainte de aceste evenimente Eusebiu a fost un vechi însoțitor al lui Arie în școala Luciană de teologie În plus, fiind episcopul noii capitale, era gelos pe autoritatea celui mai vechi Scaun al Alexandriei și nu s-a lăsat deoparte de îndată ce i s-a ivit ocazia să slăbească importanța Alexandriei și să-și ridice propria Biserică pe cheltuiala ei În , arienii s-au opus în mod deschis episcopului lor Conform tradiției, arhiepiscop Alexandru a susținut o serie de dezbateri teologice, în care a făcut tot posibilul să-l îndepărteze pe Arie și susținătorii săi de erezie - dar aceste eforturi nu au dus la nimic Apoi, pe la , Alexandru a convocat un consiliu al Bisericii din Alexandria, la care peste de episcopi ai Egiptului, Libiei și Pentapolei l-au condamnat pe Arie și susținătorii săi (doi episcopi, șase preoți și șase diaconi), i-au destituit din demnitate, după ce pe care au fost alungati din oras Arie s-a refugiat la Eusebiu din Nicomedia Fapt- Vezi nota la p - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Alexandrienii Cesky i-au provocat pe puternicii susținători ai lui Arie din Răsărit - nu numai în Nicomedia, ci și în Palestina și Siria Această provocare a fost acceptată Din acest moment începe a doua perioadă a răspândirii ereziei, care poate fi numită "lupta pentru minți" ( - ) Controversa între arieni și ortodocși Sinodul Antiohiei, La scurt timp după aceste evenimente, Eusebiu de Nicomedia convoacă un consiliu în zona Bitiniei supus lui (aproximativ ) Susținătorii lui Arie, care s-au adunat la consiliu, au trimis scrisori către toate bisericile, inclusiv Alexandria, subliniind părerile ariene și îndemnându-i să-l accepte pe Arie în comuniunea bisericească Ca răspuns, arhiepiscopul Alexandru, dându-și seama de pericolul unei noi erezii, a trimis și tuturor scaunelor răsăritene, precum și papei Silvestru ( - ) din Roma, un tratat polemic special (tomos), în care a avertizat împotriva ajutorării lui Arie și și-a denunțat erori teologice Cu toate acestea, numărul susținătorilor lui Arius a crescut Din acest moment, s-a păstrat cea mai importantă lucrare teologică - scrisoarea lui Alexandru al Alexandriei către omonimul său, Episcopul Alexandru de Bizanț Această epistolă, păstrată pentru noi de Teodoret din Cir (Cherk ist , ), conține o infirmare a concepțiilor ariene asupra naturii Fiului, a doua Persoană a Sfintei Treimi, remarcabilă prin concizia sa și în același timp timp în profunzime În același timp (aproximativ ) în Palestina, sub conducerea deja cunoscutului episcop de la noi (viitor istoric bisericesc) Eusebiu de Cezareea, s-a întrunit un nou consiliu, care a recunoscut toate drepturile presbiterului și diaconului Arie și susținătorilor săi și le-a ordonat să se întoarcă la Alexandria sub comanda Sf Alexandru, cu care urmau să restabilească pacea și comuniunea bisericească Decizia Consiliului Cezarian a fost formal destul de legală, deoarece pentru a rezolva disputele din cadrul episcopiei oricărei zone bisericești (eparhie, district metropolitan), ar trebui să fie implicați episcopii vecini - în acest caz, episcopii Palestinei Această tradiție a fost ulterior legalizată de canoanele bisericești - Ant , Sardes , Karf unsprezece Aproximativ Arie se întoarce în Egipt și își conduce susținătorii în Alexandria În oraș au început revolte, viața bisericească a căzut în dezordine, episcope Alexandru a fost supus atacurilor necontenite și ridicolului din partea arienilor încurajați O parte din clerul alexandrin s-a îndepărtat de Alexandru și a trecut la Arie - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Conform tradiției, Arie și preoții și diaconii condamnați împreună cu el l-au trimis pe arhiepiscop O epistolă plină de respect către Alexandru, subliniind credința lui În această prezentare, cele mai inacceptabile formulări au fost date într-o formă moale, cu toate acestea, formulele "Fiul este o creație desăvârșită a lui Dumnezeu", "Fiul nu a existat înainte de naștere", și deci "nu este contemporan cu Tatăl" reţinut Arienii și-au dovedit corectitudinea prin faptul că recunoașterea Fiului ca co-etern cu Tatăl presupune recunoașterea a două Principii divine, în timp ce Divinitatea nu poate fi decât Una Astfel, arienii s-au inclus cu siguranță în tradiția monarhianismului deja condamnat de Biserică Astfel, gama de întrebări teologice ridicate de arianism s-a rezumat la următoarele subiecte: Este posibil să identificăm "nașterea" Fiului din Tatăl cu creația? Arienii au răspuns afirmativ la această întrebare, în timp ce ortodocșii nu au considerat nașterea Fiului ca pe o formă de creație, ci, dimpotrivă, au subliniat natura sa inexplicabilă, mistică Este adevărată afirmația: "Fiul a înviat din lucruri inexistente"? Pentru Arie, această afirmație este adevărată, pentru Alexandru al Alexandriei este falsă, deoarece în acest caz Fiul este echivalat cu orice creație a lui Dumnezeu Este adevărat că "odată El (Fiul) nu era" (fjv lote, te oih fjѵ)? Arienii au susținut acest lucru, ortodocșii au negat Această întrebare era direct legată de înțelegerea timpului și a eternității Pentru arieni, acesta este practic același lucru, pentru adversarii lor - concepte complet diferite Adevărat, Arie, în scrisoarea sa către Eusebiu de Nicomedia, a încercat să separe aceste concepte El a scris: "Fiul după voia și sfatul (lui Dumnezeu) a fost înainte de timp și înainte de secole Dumnezeu desăvârșit Cu toate acestea, el nu a fost înainte de a se naște" (Theodoret Cyrus Biserica ist I, ) A rămas neclar cum "Dumnezeul perfect" este lipsit de cel mai important atribut al Divinității - eternitatea? Nici Arius, nici susținătorii săi nu au fost capabili să dea un răspuns inteligibil la această întrebare Pentru ei, până și Eternitatea divină avea în sine o împărțire în "înainte" și "după", adică conceput prin analogie cu timpul obișnuit Nu a scăpat atenției lui Alexandru al Alexandriei că erezia formal triadologică a lui Arie are și un aspect hristologic, întrucât neagă Divinitatea desăvârșită a lui Iisus Hristos (Am mâncat, lui Alex Bizant ) La sfârșitul anului , Sinodul din Antiohia, format din de episcopi estici, după ce a luat în considerare actele lui Alexandru împotriva lui Arie predate sinodului, din nou - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) condamnă arianismul și îi anatemizează pe cei care îl numesc pe Fiul lui Dumnezeu o creație și afirmă că "odinioară El nu a fost" Deci, partidele opuse au ținut două consilii, la fiecare dintre ele și-au condamnat adversarii Situația ecleziastică blocată nu putea fi rezolvată decât într-un singur mod, și anume prin intervenția arbitrului bisericesc suprem - împăratul În același , după victoria asupra lui Licinius, imp Constantin cel Mare Prin mesagerul său de încredere, Bp Osea de Kordubsky, a încercat să împace părțile în conflict La întoarcerea la împărat, Osea a raportat diferențe ascuțite și ireconciliabile între susținătorii lui Arie și Alexandru, după care a fost pusă pe ordinea de zi convocarea primului Sinod Ecumenic din istoria Bisericii Pregătirea Sinodului I Ecumenic de la Niceea ( ) Inițial, s-a planificat desfășurarea Sfatului în centrul regiunii Asia Mică a Galației, orașul Ankira (acum capitala Turciei, Ankara), dar, în final, Niceea a fost aleasă ca loc de desfășurare, ca oraș situat aproape de reşedinţa împăratului - Nicomedia Alegerea locului în sine a mărturisit că împăratul intenționa să monitorizeze personal progresul Consiliului Oficial, Sinodul a avut loc între iunie și august Deschiderea lui a fost precedată de lungi consultări între episcopi, care se adunaseră la Niceea încă din luna mai Numărul ierarhilor care au venit la Consiliu nu a fost stabilit cu precizie - conform diverselor surse, aceștia au fost de la la Numărul tradițional al părinților ( ) apare pentru prima dată la Sf Ilary din Pictavia (La evenimentul ), apoi Sf Vasile cel Mare (pop LI, ) și Sf Atanasie al Alexandriei (am mâncat, episcopilor africani) Acest număr, cel mai probabil, este simbolic - de exemplu, patriarhul Vechiului Testament Avraam a avut exact atât de mulți sclavi (Gen XIV, ), iar inscripția greacă a numărului (tіt |) poate fi descifrată ca simbol al cruce (T) cu primele două litere ale numelui "Iisus" ('I t|ooѵd) Chiar înainte de începerea Conciliului, la întâlnirile private și la consultările episcopilor, au fost formulate principalele propuneri dogmatice despre natura necreată a Fiului, care contravin concepțiilor ariene La aceste întâlniri private, diaconul Atanasie, viitorul arhiepiscop, și-a arătat mai întâi talentul teologic Alexandrin Arius însuși a luat parte activ la dezbaterile pre-consiliu - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Majoritatea episcopilor, care nu aveau o educație filozofică, au aderat la opinia tradițională despre unitatea naturii divine a Tatălui și a Fiului - Cuvântul lui Dumnezeu Arienii, care erau în minoritate, au contat însă pe voturile unor ierarhi bisericești influenți și foarte filozofi - inclusiv întâistătătorul Bisericii din Nicomedia, Eusebiu, care era rudă cu Licinius însuși și rudă cu Constantin cel Mare Grupul arian era format din aproximativ episcopi, dintre care majoritatea erau adepți ai școlii teologice antiohiene a schmch-ului Lucian Lor li s-au alăturat și șapte episcopi din Libia Grupul arian nu a fost complet unificat în abordările lor - de exemplu, Eusebiu din Nicomedia, deși cu rezerve, a admis egalitatea Fiului cu Tatăl Partidul oponenților arianismului includea și teologi cu experiență - deja menționatul Hosius din Kordub, Alexandru al Alexandriei, Macarie al Ierusalimului, Marcellus din Ancyra și alții îi aparțineau Ei au înțeles că aplicarea aparatului filozofiei antice la teologia creștină a fost nu numai justificată, ci și necesară atunci când este vorba de concepte teologice complexe care lipsesc în Sfânta Scriptura Acesta a fost acest grup, spre deosebire de pozițiile ariene "A fost odată ca niciodată, (Fiul) Lui nu a existat" și "Creat din inexistent (ex tst] oѵtsov)" a formulat conceptul de "Născut din esență (bhtg[ d oѵo (iad) (Tatăl))" Locul central în limbajul teologic al acestui grup a fost acordat conceptului de "esență" (greacă ousia - ohoios), care a apărut în filosofia păgână greacă veche Acest concept nu era cunoscut de episcopii simpli, educați neclasic, care constituiau majoritatea Conciliului - de aceea încercarea de a introduce acest concept în doctrina bisericească le-a provocat la început prudență și neîncredere Pe de altă parte, reprezentanții vechii școli teologice, influențați de Origen și înclinați spre subordinaționism (vezi mai sus, p ), nu au putut accepta nici termenul de "consubstanțial" Cel mai proeminent reprezentant al acestei direcții "conservatoare" în teologie a fost Episcopul Eusebiu din Cezareea Astfel, controversa preconciliară s-a desfășurat nu atât pe problema aplicării vechiului aparat filozofic la dogmele creștine (Biserica a permis de multă vreme în doctrina sa anumite elemente ale filosofiei păgâne, regândindu-le în spirit creștin), ci despre modul în care este posibil să se definească mai exact relația Tatălui și Fiului în Sfânta Treime - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Termenul folosit în mod tradițional "naștere" (a Fiului din Tatăl), așa cum a arătat practica, nu a fost suficient pentru acest scop, deoarece a lăsat deschisă problema creării sau necreării Fiului Cursul Catedralei Formarea Crezului de la Niceea Sinodul I Ecumenic s-a deschis cu o ședință solemnă, la care imp Constantin Când au început să rezolve probleme de dogmă, șeful arienilor, Eusebiu de Nicomedia, și-a conturat așa-numita "Învățătură a credinței", care afirma în mod direct natura creată a Fiului lui Dumnezeu, schimbarea sa etc Acest simbol a fost respins aproape în unanimitate de Consiliu ca eretic După aceea, a fost necesar să se adopte un nou Crez, în care toate problemele controversate să primească o definiție exactă (pe cât posibil) și lipsită de ambiguitate Curând a devenit clar că terminologia Sf Scripturile ("un fiu de la Dumnezeu", "strălucirea slavei Tatălui", "chipul ipostasului Tatălui") este insuficientă pentru aceasta, deoarece permite diverse interpretări Apoi, Eusebiu din Cezareea a propus Consiliului spre aprobare Simbolul botezal al Bisericii Cezariene în propria ediție Despre Fiul lui Dumnezeu, acest Simbol spunea următoarele: "Credem într-un singur Domn Iisus Hristos, Cuvântul lui Dumnezeu, Lumină din Lumină, Viață din viață, Fiul Unul Născut, Întâiul născut din toată făptura, născut înainte de veacul Tatălui" - și puțin mai departe: "Noi credem că fiecare dintre Ei, Tatăl și Fiul, au propria ființă: Tatăl este cu adevărat Tatăl, iar Fiul este cu adevărat Fiul După ce a ascultat simbolul lui Eusebiu, împăratul și-a exprimat aprobarea față de el, dar a cerut să fie inclus în el termenul "Consubstanțial", care determină cel mai exact natura Fiului în raport cu Tatăl Consiliul a acceptat această propunere După aceea, au fost aduse o serie de alte modificări la simbolul lui Eusebiu În primul rând, expresia greacă "Creatorul a tot (totul fără excepție - alavtsov) vizibil și invizibil" a fost înlocuită cu un "tot" mai blând (lavtsov), deoarece altfel Fiul lui Dumnezeu ar putea fi inclus și în numărul creațiilor În al doilea rând, expresia "Cuvântul lui Dumnezeu (Logos)" a fost eliminată din Simbol - în locul ei părinții Sinodului l-au pus pe cel mai tradițional "Fiul lui Dumnezeu" Din ideea logosului antic, prin care a avut loc creația, în Simbol a rămas doar expresia "prin care s-a întâmplat totul" ("prin care a fost totul") Expresia ariană mult iubită "primul născut din toată creația" a fost de asemenea eliminată - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor În al treilea rând, expresia vagă din punct de vedere dogmatic "născut din Tatăl înainte de veac" a fost înlocuită cu alta, mai clară: "din singurul născut, născut din Tatăl, adică din esenţa Tatălui În al patrulea rând, în Simbol au fost incluse și alte expresii fără ambiguitate din punct de vedere dogmatic: "Dumnezeu adevărat din Dumnezeu adevărat, născut, necreat, consubstanțial cu Tatăl" Ca urmare a modificărilor efectuate, Crezul adoptat la Consiliu a luat următoarea formă (inserțiile anti-ariane sunt subliniate): "Credem într-un singur Dumnezeu, Tatăl Atotputernic, Creatorul a tot ceea ce este vizibil și invizibil Și într-un singur Domn Iisus Hristos, singurul Fiu al lui Dumnezeu, născut din Tatăl, adică din esenta lui Otiu - Dumnezeu din Dumnezeu, Lumina din Lumina, Dumnezeu adevarat din Dumnezeu adevarat, Otiu nascut, necreat, consubstantial, prin care totul s-a intamplat atat in cer cat si pe pamant De dragul nostru, oamenii, și de dragul mântuirii noastre, el a coborât și s-a întrupat, s-a făcut om, a suferit și a înviat a treia zi, s-a înălțat la cer și vine să judece morții vii Yves al Duhului Sfânt Și cei care spun că a fost (un timp) când nu a existat (Fiul), sau că El nu a fost înainte de naștere și că (El) a venit de la cei care nu există, sau care afirmă că Fiul lui Dumnezeu este din o altă ipostază sau esență, sau creată, sau ne vom schimba, sau ne schimbăm, Biserica Catolică anatemizează "(Eusebiu Ate, către Cezar ) (traducerea mea - K M ) Aproape toți episcopii și-au pus semnăturile sub Crezul de la Niceea, chiar și Eusebiu de Nicomedia (el, totuși, a refuzat să semneze excomunicarea lui Arie) Arie și doi episcopi libieni care au refuzat să semneze Simbolul au fost trimiși în exil Pentru istoria ulterioară a teologiei creștine, faptul că cuvintele "esență" și "ipostas" din Crezul de la Nicee sunt încă folosite indiferent, ca sinonime complete, este de mare importanță Această situație a continuat aproape tot secolul al IV-lea î Hr La sfârşitul secolelor IV şi V acești termeni cei mai importanți își vor schimba corelația Istoria termenului "consubstanțial" Termenul "consubstanțial" (drooboyud) adoptat la Sinodul de la Nicee indică unitatea, identitatea esenței divine a Tatălui și a Fiului A fost folosit pentru prima dată în secolul al II-lea î Hr Gnosticii Astfel, Valentin gnostic a arătat unitatea esențială a Demiurgului și a altor ființe vii, precum și lumi spirituale speciale consubstanțiale - eoni (Ireneu Împotriva ereziilor I, ; ) Fiind extrem de sofisticați din punct de vedere filozofic, gnosticii au fost primii care au apreciat teologicul - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) este sensul acestui termen Cu toate acestea, gânditorii bisericești au văzut în acest termen urme de erezie gnostică și din acest motiv au evitat-o în toate felurile posibile în scrierile lor Sinodul de la Antiohia din , îndreptat împotriva monarhianismului (dinamismului) lui Pavel de Samosata, a condamnat în cele din urmă folosirea acestui cuvânt Prin urmare, Alexandrienii Atanasie și Alexandru nu l-au folosit, preferând alte denumiri ale aceluiași lucru - "asemănător în toate" (Alexander), "Cuvântul lui Dumnezeu", "imaginea Tatălui" (Atanasie) Probabil că termenul "consubstanțial" i-a fost sugerat lui Constantin cel Mare de episcopii occidentali - cel mai probabil Hosius de Kordub (Filostorgie Biserică ist I) A fost în Occident de la mijlocul secolului al III-lea desemnarea Tatălui, a Fiului și a Duhului ca Persoane de "o singură esență" (unius substantiae) a fost larg răspândită (Tertull Împotriva Prake II) De fapt, din , Constantin era aproape de nedespărțit în Apus (Orientul era sub stăpânirea lui Licinius), comunica doar cu ierarhii din Apus și primea sfaturi de la aceștia în ceea ce privește treburile bisericești În Occident, arianismul nu și-a prins rădăcini atât de adânci ca în Orient, prin urmare, teologia occidentală a păstrat ideea tradițională pentru Biserică despre identitatea completă a naturii Tatălui și a Fiului În mare parte datorită participării episcopilor occidentali, erezia lui Arie a primit o respingere teologică și a fost condamnată la Sinodul de la Niceea Cu toate acestea, aceasta nu a pus capăt întregii istorii a arianismului, ci doar a doua etapă a acesteia Adevărata luptă a Bisericii cu arienii abia începea Ultima, a treia perioadă a acestei lupte a durat multe decenii ( - ) Întrebări de securitate pe această temă De ce a câștigat popularitate învățătura lui Arie în Biserica Alexandriană și în alte Biserici Răsăritene? Ce rol au jucat calitățile personale ale lui Arius în asta? Avea dreptate Arie când a luat în considerare teza lui Alexandru al Alexandriei "Sf Treimea este în Trinitatea Unul"? De ce? Când și la ce consilii locale a fost condamnată învățătura lui Arie? Ce consilii locale au ieșit în apărarea lui? De ce putem spune că abordările diferitelor școli teologice s-au ciocnit la Sinodul I Ecumenic? Ce școli au fost? Care a fost reprezentată de Arie și susținătorii săi? Descrieți pe scurt pregătirea și desfășurarea Primului Sinod Ecumenic Cum a fost format Crezul de la Niceea? De ce termenul "consubstanțial" a avut mai mulți susținători în Occident decât în Orient? De ce imp Constantin a propus să includă acest termen în Crez? - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Literatură suplimentară pe această temă Artyomkin D N Unicarrier // PE T XVIII M , S - Asmus V , prot Sinodul Ecumenic I // PE T IX M , S - Gratsiansky M V , Lukovnikova E A Alexandru, arhiepiscop Alexandria // PE T I M , S - Spassky A A Etapa inițială a mișcărilor ariene și primul Sinod Ecumenic de la Niceea Studii de istoria Bisericii Antice SPb , S - Shmaliy V , preot Arianism // PE T III M , S - II Lupta împotriva arianismului după Sinodul I Ecumenic Atanasie al Alexandriei și Vasile cel Mare (KA Maksimovici, preot D Poleshchuk) Luptă pentru "unanim" după Sinodul I Ecumenic Sinodul I Ecumenic de la Niceea nu a dus la triumful triadologiei ortodoxe Primul care a suferit din cauza mașinațiunilor arienilor a fost un membru proeminent al Consiliului Sf Eustathius al Antiohiei (c - c ) Chiar și în timpul vieții lui Constantin cel Mare, arienii, conduși de doi Eusebiu, Nicomedia și Cezareea, au lansat o contraofensivă împotriva părinților niceeni Această luptă a constat în dorința de a depune episcopii ortodocși din scaunele lor și, prin urmare, de a subordona principalele centre bisericești mișcării ariene Eustathie, care a intrat într-o dispută cu Eusebiu de Cezareea, a fost acuzat de acesta din urmă de sabellianism (amintim aceleași acuzații făcute de Arie împotriva episcopului ortodox al Alexandriei, Sfântul Alexandru cu zece ani înaintea acestor evenimente) La Sinodul de la Antiohia (aproximativ ), Eustathius a fost condamnat de arieni și destituit - totuși, motivele condamnării sale din diferite surse sunt diferite: din întrebări doctrinare {Socrate Schol Biserică ist , I, ) și acuzații calomnioase de imoralitate {Theodoret Cyrus Biserică ist I, ) până la lipsa de respect față de mama lui Constantin Helena {Athan Alex Est arian IV) În acest moment, printre apărătorii Ortodoxiei, puțini erau cei care aveau vreo influență semnificativă asupra Bisericii În special, așa a fost deja menționatul Sf Eustathius al Antiohiei Cu toate acestea, rolul decisiv în lupta împotriva arienilor l-a jucat Sf Atanasie din Alexandria, care poseda toate calitățile necesare: o excelentă cunoaștere a Sfintei Scripturi și a dogmelor bisericești, credință puternică și rezistență personală - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Viața Sf Atanasie Sf Atanasie din Alexandria ( - , - , - , - ) este bine cunoscut ca un teolog remarcabil și apărător al Ortodoxiei Niceene Lucrările sale au supraviețuit aproape complet Faptele sale sunt atestate de surse de încredere și documentate de istoricii vremii sale Fără îndoială, St Atanasie este una dintre figurile cheie din istoria bisericii din secolul al IV-lea Atanasie s-a născut în Alexandria într-o familie grecească în jurul anului Copilăria sa a trecut în timpul persecuției lui Dioclețian asupra Bisericii A primit o bună educație și a fost un expert în filozofie antică În același timp, s-a concentrat pe studiul Sfintei Scripturi În plus, în tinerețe, Atanasie a încercat să imite faptele monahale ale Sf Antonie cel Mare Episcopul conducător al Alexandriei, Sf Alexandru a observat devreme talentele deosebite ale viitorului său succesor, l-a hirotonit în diaconat și l-a făcut secretarul său personal În acest statut, diaconul Atanasie l-a însoțit pe Sf Alexandru la Sinodul I Ecumenic, unde s-a dovedit a fi un adversar dur al arienilor În , după moartea Sf Alexandru, Atanasie este ales de majoritatea episcopilor egipteni la Scaunul Alexandriei Conducând unul dintre departamentele cheie ale imperiului, St Atanasie a fost activ în activități pastorale, misionare și, bineînțeles, anti-ariene, ceea ce a provocat ură din partea adversarilor săi Împreună cu arienii, schismaticii melițieni condamnați de Sinodul de la Niceea au ieșit împotriva lui Atanasie Chiar în timpul vieții organizatorului Sinodului I Ecumenic, imp Constantin cel Mare, arienii au încercat să-l defăimească pe tânărul Arhiepiscop al Alexandriei în fața împăratului, inventând diverse acuzații Pentru că au refuzat să-i accepte pe arieni în comuniune, ei l-au acuzat pe Sf Atanasie în înalta trădare, precum și în crimele bisericești (violență împotriva clericilor, profanarea obiectelor sacre, arderea cărților liturgice) Chiar și o astfel de acuzație a fost adusă: Sf Athanasius l-ar fi ucis pe episcopul Melitian Arsenie și și-a folosit mâna pentru vrăjitorie Drept urmare, în sfântul a trebuit să meargă la curtea împăratului din Nicomedia pentru îndreptățire A reușit să demonstreze pe deplin absurditatea acuzațiilor împotriva lui, iar mai târziu, la un consiliu bisericesc din Tir, l-a prezentat pe Arsenie însuși viu și nevătămat Dându-și seama de inutilitatea unor astfel de acuzații, arienii au început să convoace consilii, alegând ca participanți pe adversarii sfântului - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Atanasie nu s-a prezentat la un astfel de conciliu din Cezareea Palestinei ( ) În anul următor, un conciliu convocat de Eusebiu de Nicomedia în orașul Tir a adus noi acuzații împotriva Arhiepiscopului Alexandriei Atanasie, căutând adevărul, s-a dus din nou la împărat, dar de data aceasta Constantin cel Mare, ținând seama de condamnarea lui Atanasie din Alexandria în lipsă la Sinodul Tir, l-a exilat în Galia în orașul Augusta Trevers (acum orașul Trier în Germania) împreună cu un alt "Nicene - Markell din Ancyra În acest exil în partea de vest a Imperiului Roman, Sf Atanasie l-a întâlnit pe conducătorul său, Constantin al II-lea, fiul lui Constantin cel Mare Aici arianismul nu a fost larg răspândit, ceea ce a contribuit la creșterea rapidă a autorității Sf Atanasie Alexandria, însă, a refuzat să-l accepte pe ereziarhul Arie și a așteptat întoarcerea episcopului ei legitim În , după moartea lui Constantin cel Mare, Sf Atanasie se întoarce solemn în Alexandria natală, cu sprijinul domnitorului occidental Constantin al II-lea La sfârşitul aceluiaşi an, arienii l-au ales pe Liszt la scaunul alexandrin, înştiinţându-l totodată pe Papa Iulius I În acest moment, fiul mijlociu al lui Constantin cel Mare, Constanţiu, aflat sub o puternică influenţă a Eusebienilor apropiați arienilor, a devenit conducătorul părții de est a Imperiului Roman El permite ca Eusebiu de Nicomedia ( - ) să fie ales la Scaunul de la Constantinopol, iar el, la rândul său, declară nelegală întoarcerea lui Atanasie, deoarece s-a întâmplat contrar deciziei conciliare La întoarcerea sa, Sf Atanasie adună o catedrală în Alexandria Peste de participanți l-au achitat pe St Atanasie, după ce a înlăturat de la el acuzațiile nedrepte ale Conciliului din Tir din , eusebienii, în urma rezultatelor conciliului lor din Antiohia ( ), l-au ales pe Grigorie Capadocianul ( - ) ca noul arhiepiscop al Alexandriei și au asigurat implementarea acestei decizii cu sprijinul militar al autorităților Atanasie a fost forțat să plece din nou în exil S-a dus la Roma, unde în , la un conciliu cu participarea Papei Iulius, a mulți "Nicani" și a lui Marcellus din Ancyra, toate acuzațiile împotriva lui au fost renunțate În estul imperiului, în Antiohia, arienii au adunat din nou un Sinod (aproximativ sau în ), unde au confirmat încă o dată depunerea Sf Atanasie În tradiția bisericească ulterioară, acest Sinod al Antiohiei a fost evaluat în mod ambiguu Da, St Ioan Gură de Aur a numit-o "Catedrala arienilor" - Paladiu Viața de aur Totuși, publicat de Co - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Canoanele de bor (inclusiv cele îndreptate personal împotriva lui Atanasie drept , și ) au intrat în corpus canonic al Bisericii de Răsărit și în "Cartea regulilor" rusă Sinodul a devenit o etapă importantă în formarea Crezului de la Nicee: principalele teze ale învățăturilor lui Arie au fost anatematizate, totuși, termenul "consubstanțial" nu a fost acceptat de Conciliu ca neavând suport în tradiția patristică, dar a fost nici nu a fost respinsă - au fost folosiți în schimb termenii "coexistent" ( сгѵсоѵ) și "o imagine neschimbătoare (nediferită)" (alaraХХахтод е'іхсоѵ) a Tatălui Crezurile elaborate de Conciliu au fost trimise în Occident, dar Biserica Apuseană, fidelă formulei niceene de consubstanțialitate, a respins aceste crezuri În cei trei ani petrecuți în Occident, Atanasie cel Mare a reușit să-l convingă pe fiul cel mic al lui Constantin cel Mare, imp Constant și Biserica Apuseană în nevoia de a interveni în disputele dogmatice care au avut loc în Orient În - de ani Sf Atanasie, împreună cu celebrul teolog episcop Hosius de Kordubsky, participă la Sinodul Bisericii din orașul Serdika (în pronunție greacă - Sardikia, acum orașul Sofia) Acest Sinod, conceput ca fiind pan-ortodox (ecumenic), nu a fost la înălțimea așteptărilor, întrucât participanții la Sinod erau împărțiți în păreri "Western" (aproximativ de episcopi) l-au susținut pe Sf Atanasie și "Orientul", fiind în minoritate, au părăsit Serdika și au format un consiliu special în orașul Philippopolis, la care l-au condamnat nu numai pe Sf Atanasie, dar și Osea de Kordub și Papa Iulius După Sinodul de la Serdica, St Atanasie sa întâlnit cu imp Constant în orașul Aquileia, unde au strâns semnături în sprijinul lui Atanasie și au trimis această scrisoare împăratului de Răsărit Constantius În legătură cu moartea episcopului arian Grigorie, Constanțiu a considerat că este posibilă întoarcerea Sf Atanasie la catedrala sa natală, ceea ce s-a întâmplat în Imediat după sosirea sa în Alexandria, Atanasie a adunat un conciliu, care a confirmat hotărârile ortodoxe ale Sinodului Sardic Lupta arienilor și a curentelor apropiate lor împotriva credinței niceene în anii ' al IV-lea secol , , și formule sirmiene Formula Arima În , uzurpatorul Magnentius îl răsturnează și îl ucide pe Constans, împăratul legitim și principalul patron al Sf Atanasie Dușmanii sfântului, arienii, au profitat de asta În războiul cu Magnentius, Constantius a câștigat o victorie majoră asupra adversarului său din apropierea orașului Mursa din Pannonia ( septembrie ) Episcop apropiat arienilor - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Mursa Valens a fost prima care a ajuns la curtea lui Constanțiu pentru a anunța victoria asupra uzurpatorului, declarând că un înger i-a adus vestea După aceea, împăratul a fost pătruns cu o încredere deosebită în Valens Acesta din urmă nu a întârziat să-și folosească influența asupra împăratului pentru a lupta împotriva partidului nicean în Biserică În , episcopii Valens de Mursia și Ursacius de Singidun (Moesia Superioară), împreună cu episcopii estici, au cerut la un sinod din orașul Sirmium (provincia Pannonia, a doua prefectura a Illyricum) condamnarea episcopilor Markell de Ancyra şi ucenicul său Fotin din Sirmia Marcellus din Ancyra, un prieten al lui Atanasie al Alexandriei și un susținător ferm al "consubstanțialității" niceene, după ce Sinodul de la Niceea a scris o lucrare specială "Despre supunerea (a Domnului Isus)", îndreptată împotriva arianismului Insistând asupra consubstanțialității lui Hristos cu Dumnezeu Tatăl, Markell a ajuns de fapt la negarea Fiului ca Persoană specială a Sfintei Treimi și, prin urmare, a căzut într-un fel de sabellianism În special, Markell a negat pre-eternitatea Fiului (Hristos) Markell din Ancyra a fost condamnat la conciliul din La acea vreme, cunoscutul teolog Eusebiu din Cezareea, pe care l-am amintit de mai multe ori, s-a opus aspru la învățătura lui Acesta din urmă a scris chiar tratatele teologice Against Markell ( ) și Ecclesiastical Theology (după ), în care îi reproșa lui Markell că urmărește părerile eretice ale lui Sabellius și Paul de Samosata Eusebiu însuși s-a bazat pe triadologia lui Origen, care s-a caracterizat printr-un subordinaționism moderat în relația Persoanelor Sfintei Treimi Sinodul Sardic și Papa Iulius, ținând cont de legătura strânsă dintre Marcellus și Sf Atanasie, și-a apărat Ortodoxia, dar mai târziu Atanasie însuși s-a disociat de învățăturile sale Verdictul final împotriva lui Markell și a Marcelienilor a fost emis de Sinodul II Ecumenic (vezi mai jos) Photinus din Sirmia aparținea arienilor moderați, a fost condamnat la Sinodul de la Antiohia din , a murit în exil în Urmașii săi au fost recunoscuți ca eretici la Consiliul Local din Laodiceea din a doua jumătate a secolului al IV-lea (dreapta ) și la Sinodul II Ecumenic din (dreapta ) După condamnarea lui Photin și Markell în , Arianul Germanius a fost ales în scaunul Sirmium În formula mărturisirii de credință emisă de acest Sinod (așa-numita formulă I sirmiană), s-a desfășurat un subordinaționism clar exprimat în relația dintre Tatăl și Fiul După ce l-a învins pe uzurpatorul Magnentius, împăratul Constanțiu al II-lea devine conducătorul suveran al imperiului și începe activ - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) se angajează în politica bisericească Pentru a restabili unitatea bisericii, se țin două concilii: la Arelat (azi Arles, Franța) în și Mediolanum în Primul dintre aceste concilii a fost condus de Valens din Mursia, deja cunoscut nouă La catedrală, Sf Atanasie, însă, nu a fost acuzat că a mărturisit credința niceeană, ci că a încălcat canoanele, a practicat magia și a conspirat împotriva împăratului (Athan Alex Istoric Arian XXXI, ; Sulpicius Sev Cron II, - ) La cel de-al doilea consiliu, Milano, Valens acționa deja în tandem cu Ursacius Sf Atanasie a fost condamnat a doua oară pentru aceleași acuzații, iar împăratul însuși, stând în mijlocul catedralei, cu o sabie în mâini, a cerut ca Atanasie să fie condamnat Sub amenințarea depunerii și exilului, chiar și episcopii care simpatizau cu Atanasie au fost nevoiți să semneze o condamnare Sf Atanasie din nou (pentru a treia oară) s-a trezit în exil ( ) În acest moment, în deșertul egiptean, sfântul a scris celebrele sale epistole, Apologia adresată împăratului Constanțiu, Istoria arienilor, viața Sf Anthony și multe alte lucrări În acest moment, există o împărțire a arienilor în două tabere principale Unii dintre ei au susținut "asemănarea" Fiului lui Dumnezeu cu Tatăl în esență Erau numite "ființe asemănătoare" sau omiusians (din grecescul otsoyud "similar" și ohoios "esență") Dintre arieni, omiusienii erau cei mai apropiați de Ortodoxie În același timp, au fost aceia dintre eretici care au respins complet orice asemănare a lui Hristos cu Dumnezeu Tatăl Acești arieni extremi erau numiți anomei (din grecescul dvopoiog "spre deosebire") Între ei a izbucnit o ceartă În fruntea partidului Omiusian se afla Vasile, Episcop Ankirsky și George, ep Laodiceea Petrecerea a fost numeroasă, iar împăratul însuși i s-a alăturat Cât despre arienii-anomeeni extremi, învățătura lor a fost promovată în Orient de către Bp Eudoxie al Antiohiei ( - , Constantinopol - - ) și diaconii săi Aetius și Eunomius (din episcopul Cyzichesky) Pentru a împăca aceste partide, Constanțiu a adunat un nou consiliu la Sirmium în august La acest consiliu au triumfat din nou neobositul Valens și Ursacius Atins în și condamnarea de către majoritatea episcopilor din Occident a principalului apărător al hotărârilor Conciliului de la Niceea, Atanasie, și având sprijinul împăratului, aceștia au jucat un rol decisiv în alcătuirea textului așa-numitei formule a II-a sirmiană, care a realizat teza subordonării Fiului față de Tatăl și a respins termenii niceeni "esență", "consubstanțial" și chiar "asemănător" Arienii au reușit să-i convingă pe ignoranții teologiei lui Constanțiu că doar acceptarea acestei forme - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor catârii vor reda pacea Bisericii Cu toate acestea, în , o ambasadă a Consiliului de la Ancyra, care a avut loc în același an, a sosit în Sirmium la curtea imperială, condusă de Omiusian Vasile din Ancyra, care a raportat împăratului că formula a II-a sirmiană a fost respinsă de către majoritatea absolută a episcopilor răsăriteni Sinodul de la Ancyra (în urma Sinodului de la Antiohia din ) a decretat că Fiul este ca Tatăl în putere, acțiune ("energie") și esență Dându-și seama că a fost înșelat de Valens și Ursacius, Constanțiu s-a înfuriat și a adunat al treilea Sinod sirmian ( ), la care a cerut ca Valens și Ursacius să semneze mărturisirea omiusiană propusă de Vasile de Ancyra (așa-numita formulă a treia sirmiană) Conform acestei formule, Fiul este "ca Tatăl în esență" Valens și Ursacius au fost nevoiți să se supună Totuși, hotărârile consiliului nu i-au satisfăcut pe deplin nici pe Anomei, nici pe Omiusieni După plecarea Episcopului Vasile Valens și Ursachie și-au restabilit influența asupra lui Constantius, care a decis să renunțe la formularea omiusiană a "asemănării Fiului cu Tatăl în esență" în favoarea uneia mai generale - "despre asemănarea în toate", propusă de Episcop Mark Arefouzsky Astfel, termenul "esență" a fost exclus din formula religioasă Susținătorii acestei abordări au devenit ulterior cunoscuți ca omies ("similari") Ca și ortodocșii, ei l-au recunoscut pe Fiul drept Dumnezeu, au negat formula ariană pentru originea Fiului "din inexistent", dar nu L-au considerat egal cu Tatăl nici în esență, nici în veșnicie, nici în slavă Această nouă abordare s-a reflectat în așa-numita formulă a IV-a sirmiană, adoptată în primăvara anului la Sirmia de reprezentanții diferitelor partide teologice la insistențele împăratului Această formulă vorbea despre asemănarea Fiului cu Tatăl "în toate", iar cuvântul "esență" a fost omis Ep Ursakius a semnat necondiționat această formulă, în timp ce Valens a încercat să omite cuvintele "în tot" (khata lavata), și doar un ordin al împăratului, care a observat trucul, l-a forțat să adauge cuvintele lipsă După aceea, Constanțiu ia instruit pe Valens și Ursacius să adune un nou Sinod Ecumenic pentru a adopta această formulă Un consiliu de aproape de episcopi s-a adunat în mai în orașul Arimin (azi Rimini), care se întinde pe faimosul râu Rubicon în nordul Italiei În același timp, în orașul Seleucia din regiunea Asia Mică Isauria, s-a adunat un consiliu estic similar de de episcopi, dintre care majoritatea (mai mult de ) erau omiusieni, anomeenii erau în minoritate Marea majoritate pe această dublă - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Consiliul Arimino-Seleucia a fost format din susținători ai Mărturisirii de la Niceea Ei au respins formula a -a sirmiană și i-au excomunicat pe Valens și Ursacius pentru că au refuzat să anatemizeze arianismul Aceștia din urmă, împreună cu dintre susținătorii lor, au ținut un consiliu separat în orașul Nika din Tracia, la care și-au semnat propria mărturisire de credință - așa-numita formulă Nika A repetat formula a -a sirmiană cu unele abrevieri, dar a omis cuvintele despre asemănarea Fiului cu Tatăl "în toate" și a afirmat în schimb că Fiul este asemenea Tatălui "după Scripturi", cuvântul "esență", ca și în formula a -a, a fost exclus În plus, la cererea unor episcopi, formulei de la Nisa au fost adăugate anateme împotriva învățăturilor lui Arie În decembrie , consiliul de la Arimina s-a încheiat cu semnarea așa-numitei formule Arimin, iar la ianuarie , această formulă a fost semnată de Părinții Răsăriteni ai Sfatului Seleucian și aprobată de imp Constanţiu şi episcopii prezenţi în capitală Astfel, în Vest și Est, s-a format în sfârșit partidul mijlociu, de compromis, al "Omiilor", condus de Valens și Ursakiy Crezul acestui partid, formula Arimi, a devenit crezul oficial al arienilor occidentali până la începutul secolului al VII-lea Viața și lucrările Sf Atanasie după Moartea lui Constantius în și urcarea pe tron a imp Iulian (Apostatul) a schimbat în bine poziția sfântului Sperând să semene discordie între creștini și să pună astfel capăt Bisericii, noul împărat a ordonat întoarcerea tuturor episcopilor din exil După protejatul arhiepiscopului arienilor George Capadocianul ( - ) a pus în scenă o ridicolizare publică a cultului lui Mithras și a fost ucis de păgânii răzvrătiți, la începutul anului St Atanasie s-a întors la Alexandria Imediat la sosire, a convocat un consiliu, la care s-au luat decizii importante în problema acceptării arienilor pocăiți, a fost întocmit "Tomosul către antiohieni", principalele întrebări dogmatice despre relația dintre termenii "esență" și " ipostaza", etc Cu toate acestea, împăratului Iulian nu i-au plăcut succesele Sf Atanasie, și a poruncit ca sfântul să fie alungat de pe tronul său de drept, ceea ce s-a făcut în După moartea lui Iulian Apostatul și urcarea lui Iovian ( ), Atanasie cel Mare a fost înapoiat la amvon și, la cerere al împăratului, a scris o "Epistolă religioasă către împăratul Jovian" Împăratul Jovian moare la începutul anului și este succedat în Imperiul de Răsărit de către Arian Valens, care, prin edictul său din , poruncește să-l trimită pe Sf Atanasie în exil În ciuda rezistenței acerbe a alexandrinilor, Sf Athanasius forțat - - II Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor l-a împiedicat să părăsească orașul, dar revoltele izbucnite în capitala egipteană cu această ocazie l-au obligat pe Valens să se răzgândească, iar la februarie , Sfântul Atanasie s-a întors la scaunul natal Aceasta a fost ultima lui legătură ani din cei patruzeci de ani de slujire arhipastorală, Sf Atanasie a trebuit să petreacă în exil Atanasie din Alexandria și-a petrecut restul vieții pământești luptând pentru credința de la Niceea În a convocat un consiliu de episcopi egipteni și libieni în orașul său și a scris "Epistola către episcopii africani" pentru a preveni o abatere de la Crezul de la Niceea A corespondat cu unul dintre marii Capadocieni, Sf Vasile cel Mare, sprijinindu-l în toate felurile posibile, a lăsat o muncă uriașă în apărarea Ortodoxiei Cu toate acestea, Dumnezeu nu l-a judecat pe Sf Atanasie să vadă triumful Ortodoxiei la Sinodul II Ecumenic Nefiind trăit cu câțiva ani înainte de acest eveniment, la mai , Sf Atanasie s-a odihnit în Domnul Teologia Sf Atanasie nu a primit o prezentare sistematică în scrierile sale A fost un om de orientare practică, iar scrierile sale au fost scrise pe baza împrejurărilor bisericii și a vieții personale pentru apărarea credinței și îndeplinirea îndatoririlor pastorale Sarcina lor principală era să dezvăluie anumite puncte ale doctrinei bisericești Cu toate acestea, influența pe care a avut-o asupra dezvoltării teologiei ortodoxe, în special a capadocienilor, este de netăgăduit Biserica datorează biruința Crezului de la Niceea și triumful doctrinei consubstanțialității Tatălui și Fiului în primul rând muncii sale Atanasie cel Mare și-a dedicat viața dezvăluirii și apărării dogmei întrupării Logosului, al doilea ipostas al lui Preev Trinitatea, precum și rațiunea că numai El, Fiul lui Dumnezeu, l-a putut salva și recrea pe om Doctrina Treimii Este Sf Atanasie, la Sinodul din Alexandria din , a susținut că termenul "ipostas" poate fi folosit în sensul de "persoană" și, prin urmare, se poate vorbi de trei Ipostaze în Dumnezeire El a dedicat trei "Cuvinte împotriva arienilor" criticii la adresa arianismului Au fost scrise de el în timpul celui de-al treilea exil ( - ) Cuvântul conține o expunere a doctrinei ariane (conform cărții lui Arie "Thalia"), precum și o apărare a definițiilor Sinodului de la Niceea despre Fiul necreat și despre consubstanțialitatea Fiului cu Tatăl Cuvintele și sunt o analiză detaliată a textelor Sf Scripturi referitoare la nașterea și întruparea Fiului, legătura dintre Fiul și Tatăl - și înainte - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) din toate Proverbele VIII, ("Domnul M-a creat începutul căilor Sale"), care a fost pentru arieni unul dintre principalele argumente în favoarea creaturii Fiului Înțelepciunii Acesta include și un mic eseu "Despre înfățișarea lui Dumnezeu Cuvântul în trup și împotriva arienilor" Negând consubstanțialul Hristos Tatăl, arianismul amenința că va distruge însăși esența și temelia credinței creștine: omenirea are nevoie de mântuire, dar mântuirea este posibilă numai de la Dumnezeu, de aceea Hristos este și om și Dumnezeu, altfel nu suntem mântuiți Sf Atanasie știa ferm că doar susținând cele consubstanțiale se putea păstra puritatea credinței ortodoxe Numai în Fiul consubstanțial omul găsește comuniunea cu Dumnezeu Și numai Duhul consubstanțial ne unește cu Tatăl Acesta a fost acest adevăr despre mântuire pe care doctrina falsă ariană l-a subminat Printre lucrările înscrise cu numele Sf Atanasie din Alexandria, există așa-numitele "pseudepigrafe", adică lucrări care nu-i aparțin cu adevărat Acestea includ, în special: ) al -lea "Cuvânt împotriva arienilor"; ) cărți "Despre întruparea împotriva lui Apolinar" (scris probabil în jurul anului ); ) "Cel mai amplu cuvânt despre credință"; ) "Declarație de credință"; ) "Interpretarea Crezului"; ) dialoguri "Despre Sf Treime"; ) dialoguri "Împotriva macedoneanului Doukhobor" (poate că autorul este Didim Slepets) Aceasta include și scrierile latine "Crezul Sf Atanasie" și cărți "Despre Treime" (secolele V-V) Dumnezeu Tatăl Atanasie cel Mare înțelege sub singurul Dumnezeu nu numai pe Dumnezeu Tatăl, ci întreaga Sfântă Treime În același timp, sfântul subliniază proprietățile deosebite inerente numai lui Dumnezeu Tatăl El este Nenăscut și este Începutul și Părintele Fiului, fiind sursa și rădăcina Lui Iar dacă Tatăl este mai mare decât Fiul și Duhul Sfânt, atunci nu prin fire, nici prin mărime și nici după timp, ci din cauza nașterii Fiului din El și procesiunii Duhului Sfânt (împotriva arienilor) Dumnezeu Tatăl este Dumnezeul veșnic și nu a existat un timp în care El a fost altceva decât mai târziu, deoarece El este imuabil Tatăl a fost întotdeauna și rămâne veșnic Tatăl și așa cum veșnic naște pe Fiul Dumnezeu este o sursă care curge mereu, așa că și nașterea trebuie să fie veșnică Dacă presupunem că a existat un moment în care nu a existat Fiul, atunci a existat un moment în care Tatăl nu a fost Tatăl, adică nu era nici o Trinitate De aici ar urma concluzia despre schimbarea lui Dumnezeu, care este o blasfemie atât împotriva Fiului, cât și împotriva Tatălui Acest lucru echivalează cu a considera că Sfânta Treime însăși a fost creată, formată prin adăugare Deci, St Atanasie subliniază că Tatăl a fost întotdeauna Tatăl, Tatăl de fapt - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Fiul Orice succesiune și distanță trebuie excluse din relația dintre Tatăl și Fiul Aici se presupune eternitatea completă și perfectă Sf Atanasie mai susține că, dacă Dumnezeu Tatăl este veșnic și neschimbabil, atunci și nașterea este veșnică, naturală și dorită de Tatăl Ființa este mai originală decât voința, iar nașterea Fiului este o stare în viața divină, și nu o acțiune sau un act Esența și modul nașterii Fiului din Tatăl sunt de neînțeles pentru mintea noastră Conceptul de asemănare reflectă prea palid unitatea Fiului cu Tatăl, de aceea, vorbind despre Fiul, Sf Lui Atanasie îi plăcea să folosească cuvântul niceean "consubstanțial", care caracterizează mai profund și mai precis relația Fiului cu Tatăl decât conceptele de "asemănare" sau "asemănare" El explică cuvântul "consubstanțial" ca "din esența Tatălui" (am mâncat, la Serapion din Tmuis) Pentru Atanasie, aceasta exprimă unitatea ființei Tatălui și a Fiului Distincția dintre Tatăl și Fiul are loc numai în interiorul Ființei Divine Despre Fiul lui Dumnezeu și Cuvântul (Logos) Sf Atanasie a separat brusc Divinitatea în Sine de tot ceea ce crease El "Totul creat", spune el, "nu are nimic similar în esență cu Creatorul său " "Care este asemănarea dintre ceea ce este din nimic și între Creatorul care l-a creat din nimic?" (Cuvântul vs ar , ) Conceptul de "Fiu" și "Cuvânt" din St Atanasie sunt interschimbabile: "Noi Îl recunoaștem [și ne închinăm Lui], nu separând Fiul de Cuvânt, ci știind că Fiul este chiar acel Cuvânt " (Poel, la Epict ) Determinând mai îndeaproape relația Cuvântului-Fiu cu Dumnezeu Tatăl, Sf Atanasie, pe de o parte, susține că Fiul este diferit de Tatăl și, pe de altă parte, că Tatăl și Fiul sunt una, deoarece esența lor este una Sf Atanasie trage două concluzii: în primul rând, Fiul posedă întreaga esență a Tatălui, pentru că această esență, care nu poate fi împărțită, Îi este în mod necesar dată în întregime "Nu numai în parte o imagine a Dumnezeirii, ci plinătatea Dumnezeirii Tatălui este fiinţa Fiului, iar Fiul este Dumnezeu întreg" (Sl vs Ar ; cf Sl ; al -lea Sl ) În al doilea rând, Tatăl poate avea un singur Fiu, pentru că în Fiul este toată plinătatea Tatălui Cu aceste două concluzii este distrus însuși temelia subordonării ariane: Fiul este tot ceea ce este Tatăl, cu excepția faptului că unul este Năsătorul și celălalt este Născut Dimpotrivă, consubstanțialitatea decurge direct din ele: Fiul este consubstanțial cu Tatăl Sf Atanasie respinge expresia "Fiul este ca Tatăl" în primul rând pentru că denotă doar o asemănare accidentală și exterioară: "Asemenea se numește asemănător nu în raport cu esențe, ci cu exteriorul - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) în înfățișare și calități" (Despre Sinoade , ); "Titoniul este ca numai argintul, iar lupul este ca un câine dar tabla nu este făcută din argint, iar lupul nu este venerat ca fiu de câine" (ibid , ) Termenul "similar în esență" nu poate fi considerat destul de potrivit, deoarece "cine numește ceva similar în esență îl numește similar în participiu Dacă este numit Fiul prin împărtășire, atunci așa numit, El nu mai este Adevărul, și nicidecum Lumina, nici Dumnezeu prin fire" (ibid , - ) Dar dacă cineva dorește să folosească acest termen, atunci St Atanasie este gata să suporte asta, cu condiția să se adauge expresia "din esență" Termenul "consubstanțial" înseamnă în același timp că cele două ființe cărora le este aplicat au aceeași esență și că una dintre ele are ființă din cealaltă Născut în veșnicie, Fiul este "din esența Tatălui" Sf Atanasie insistă asupra acestei expresii a Sinodului de la Niceea, care conține condamnarea blasfemiei lui Arie Dar, în același timp, este necesar să se elimine orice reprezentare senzuală: nu se poate gândi la o ieșire din Tatăl sau la o împărțire a esenței Sale Fiul nu este o parte a Tatălui, deoarece esența Tatălui este indivizibilă Arie însuși a vorbit despre faptul că Fiul nu este o parte a Tatălui - totuși, el a pus în aceste cuvinte un conținut diferit de Atanasie Potrivit lui Arie, Fiul nu face parte din Tatăl, deoarece natura (esența) lor este diferită Potrivit lui Atanasie, Fiul nu este o parte a Tatălui, deoarece esența lor, dimpotrivă, este complet identică Sf Atanasie a susținut că tot ceea ce există este creat de Cuvânt Tatăl nu face nimic fără El Dar existența Fiului lui Dumnezeu (Cuvântul) nu este legată de voința Tatălui cu privire la crearea lumii, prin urmare, Cuvântul lui Dumnezeu nu există de dragul nostru Sfântul a spus că nu este necesar să se caute motivele existenței Fiului, așa cum nu este necesar să le cauți în existența Tatălui Cauzele sunt doar pentru ceea ce apare Sf Atanasie a respins învățătura arienilor că Cuvântul este doar Mijlocitor și Ajutor Dumnezeu nu are nevoie de un ajutor, pentru că El este atotputernic și nu disprețuiește creația Sa pentru a avea nevoie de un mijlocitor Nu ar fi nevoie de un nou mediator pentru a crea un intermediar și așa mai departe la infinit? Creația este lucrarea întregii Treimi, căci Tatăl creează totul prin Cuvântul în Duh, căci acolo unde este Cuvântul, acolo este Duhul Iar ceea ce este creat de Cuvânt are de la Duhul prin Fiul puterea de a fi Gândul principal al sfântului, pe care îl dezvăluie cuprinzător: Cuvântul este Fiul, adică Fiul lui Dumnezeu Nu trebuie să despărți niciodată pe Fiul de Tatăl și să te străduiești să-I cunoști separat: "Fiu fiind, El nu este despărțit de Tatăl" (Sl împotriva ar ) Asemenea Fiului, El - - II Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor este diferită numeric de Tatăl, dar în același timp, ca Fiu, El are aceeași esență ca și Tatăl, pentru că această esență, care I se comunică, nu poate fi nici divizată, nici redusă Purtătorul unității în Treime este Dumnezeu Tatăl Despre Duhul Sfânt, Doctrina Duhului Sfânt a fost revelată de Sf Atanasie este mai puțin complet decât doctrina Fiului Cu toate acestea, a trebuit să dea un răspuns la o întrebare pusă direct despre a treia Persoană a Sfintei Treimi El și-a expus explicațiile în epistolele , și către Serapion din Tmuis Sf Atanasie afirmă Divinitatea Duhului Sfânt pe baza Sfântului Scripturi, despre Tradiția apostolică, învățătura și credința Bisericii Universale Prin care toate creaturile sunt sfințite, El Însuși nu poate fi o creatură Cine dă viață creaturilor, El nu are nicio afinitate cu creaturile și nu le aparține Dacă, prin comuniunea Duhului, devenim părtași naturii divine, atunci cel care pretinde că Duhul are o natură creată, și nu una divină, este nebun Recunoașterea Duhului ca făptură distruge Sfânta Treime: dacă El ar fi o făptură, nu s-ar atașa de Treime, pentru că întreaga Treime este un singur Dumnezeu Duhul este Dumnezeu, de o singură esență cu Tatăl și cu Fiul, consubstanțial cu Ei Sfântul Vasile cel Mare Sf Vasily, Ep Cezareea Capadociei ( - ), este venerat în Biserica Ortodoxă ca unul dintre marii părinți capadocieni Tradiția bisericească îi numește pe "Marii Capadocieni" trei învățători ai Bisericii din secolul al XV-lea, care au venit din regiunea Asia Mică a Capadociei și au ocupat acolo scaune episcopale Acesta este St Vasile din Cezareea (cel Mare), fratele său, Sf Grigore de Nyssa și Sf Grigore de Nazianz (teolog) Biserica îl cinstește pe Sf Vasile ca arhipăstor, orator, teolog și ascet A devenit celebru pentru munca sa neobosită în folosul credinței ortodoxe, dăruirea și forța de caracter Pe bună dreptate a fost numit "Marat" de către contemporanii săi Viaţă Vasile s-a născut în jurul anului în Cezareea, centrul administrativ al Capadociei, și provenea dintr-o familie cunoscută, renumită atât pentru nobilime, cât și pentru bogăție, și pentru mărturisirea zelosă a credinței creștine În timpul persecuției împăratului Dioclețian, bunicul și bunica sfântului au fost nevoiți să se ascundă în pădurile din Pont timp de șapte ani Mama Sfântului Vasile, Emilia, era fiica unui martir Părintele sfântului, numit și Vasile, avocat și cunoscut profesor de retorică, a locuit permanent în Cezareea Au avut zece copii - cinci fii și cinci fiice, dintre care au devenit deosebit de faimoși: fiul cel mare Vasily, Grigory, - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) ep Nissky, Peter, ep Sebastian și fiica cea mare Macrina - un exemplu de viață ascetică, care a avut o influență puternică asupra formării personalității Sf Vasily Primii ani ai Sf Vasile a petrecut lângă Neocezareea în moșia care a aparținut părinților săi și își datorează creșterea inițială mamei sale și mai ales bunicii foarte educate Macrina, care a fost un martor viu al ultimelor persecuții ale creștinilor După pregătirea inițială sub îndrumarea tatălui său, Vasile a fost trimis în Cezareea din Capadocia, unde rudele sale locuiau de partea mamei sale și unde putea folosi lecțiile celor mai renumiți reprezentanți ai științei Aici l-a întâlnit pe Grigore, viitorul mare teolog și episcop de Nazianz în Capadocia Apoi Vasile a studiat la școlile din Constantinopol, unde a petrecut - Potrivit Sf Grigore de Nyssa, unde a studiat la un moment dat cu celebrul retor Livanius În jurul anului , viitorul sfânt s-a mutat în "locuința științelor" - Atena În fiecare știință care constituia la acea vreme învățământul superior - retorică, gramatică, metrică și filozofie - Vasily a obținut un succes excepțional În plus, a stăpânit astronomia, geometria și aritmetica În plus, Vasile cel Mare a studiat medicina, care nu făcea parte din principalele discipline educaționale (nu în ultimul rând din cauza propriei sale stări de sănătate precare) La Atena, Vasile l-a găsit pe Grigore, care l-a luat sub protecția sa și l-a protejat de unele dintre necazurile la care erau expuși de obicei noii veniți Aici s-au dezvoltat pe deplin talentele naturale ale lui Vasily Până la sfârșitul șederii sale la Atena, el era cu mult superior tuturor colegilor săi și poseda toate cunoștințele disponibile atunci Între el și Grigore s-a stabilit o prietenie, care a continuat apoi de-a lungul vieții sale Grigorie Teologul în cuvântul său lăudabil (înmormântare) către Vasile cel Mare (Orat XLIII) descrie cu entuziasm și elocvent atât această prietenie, cât și studiile științifice din Atena "Am fost conduși", spune el, "cu speranțe egale și în cel mai de invidiat lucru - în predare Dar invidia era departe de noi, dar concurența ne-a făcut cei mai zeloși Amândoi am aspirat să nu fim primii pentru niciunul dintre noi, ci să ne dăm întâietate unul altuia, pentru că fiecare dintre noi ne-a cinstit slava celuilalt cu slava lui Se părea că un suflet [în ambele] avea două trupuri Cât despre - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor lecții, atunci ne-am iubit nu atât pe cel mai plăcut, cât pe cel mai desăvârșit Știam două drumuri: unul - acesta este primul și cel mai excelent - ducea la templele noastre sacre și la profesorii de acolo; celălalt - acesta al doilea şi de demnitate inegală cu primul - a condus la profesori de ştiinţe externe Alte drumuri - pentru sărbători, pentru spectacole, pentru adunări de oameni, pentru sărbători - le-am pus la dispoziție celor care au dorit În jurul anului , ceva mai devreme decât Grigorie, Vasile cel Mare a părăsit Atena, s-a întors în Cappadocia, unde a lucrat pentru o vreme ca avocat El a abandonat curând o carieră care îi promitea succes lumesc și a pornit pe calea unei vieți ascetice El a fost puternic influențat în acest sens de prietenul și colegul său Eustathius, care era un ascet și propovăduia forme deosebit de stricte de monahism În jurul anului , Eustathius a fost ales mitropolit al lui Sebaste, principalul oraș al provinciei Armenia Mică În jurul anului , Vasile a primit botezul de la episcopul Dianias al Cezareei, iar la scurt timp după intrarea în Biserică, a fost înscris în cler cu rang de cititor În anul următor, l-a urmat pe Eustathius din Sebaste în Siria, apoi a călătorit în Egipt După ce a petrecut ceva timp în Alexandria, Vasile a vizitat centrele monahale din nordul Egiptului și s-a întors în Capadocia Această călătorie a durat un an întreg La întoarcerea dintr-o călătorie în patria sa, viitorul sfânt s-a dus la moșia familiei Annis, unde surorile sale Emilia și Macrina cea Tânără lucraseră de câțiva ani Aici s-a mutat pe malul opus al râului Iris, la o distanță de trei zile de călătorie, până la locul în care fratele său Navkratius a îndeplinit anterior isprava monahală Fructul schitului lui Vasile a fost alcătuirea unei colecții de fragmente din scrierile lui Origen "Philocalia" ("Philokalia") și "Regulile monahale" Intrarea în catedra cezariană în , ep Eusebiu, dorind să aibă drept asistent o persoană cunoscătoare și respectată, l-a hirotonit pe Vasile presbiterului Acest lucru s-a întâmplat împotriva voinței lui Vasily însuși La fel ca Grigorie Teologul, el a preferat izolarea monahală În Cezareea, calitățile sale pastorale remarcabile s-au manifestat curând și a câștigat respectul și dragostea nu numai a locuitorilor obișnuiți ai orașului, ci și a multora care au ales isprava monahismului Cu toate acestea, în curând a venit o perioadă dificilă pentru Ortodoxie Imp Valens, care a luat partea arienilor, a mers în iulie , înconjurat de episcopi arieni, la Cezareea pentru a forța Cezareea- - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Biserica să semneze așa-numita formulă confesională Arimi (vezi mai sus, p ) Cezareea a găsit un mijlocitor demn în persoana prezbiterului Vasile, care a reușit astfel să recâștige încrederea episcopului conducător, cu care anterior avusese o relație tensionată Vasile cel Mare i-a devenit consilier și asistent Din acel moment, presbiterul Vasile a devenit conducătorul de facto al Bisericii Cezariene, iar în restul timpului episcopiei lui Eusebiu a desfășurat cea mai extinsă și rodnică activitate în conducerea comunității, instituind disciplina bisericească, plantând monahismul și asceza , și în predicare constantă Această perioadă reprezintă o parte semnificativă a predicilor și interpretărilor sale În a murit episcopul Cezareei, Eusebiu, iar în locul său, în ciuda opoziției puternice din partea unor episcopi, a fost ales Vasile Nu s-ar fi putut face o alegere mai bună pentru un departament atât de important Vasile avea totul pentru asta: sfințenie personală, educație extinsă, elocvență, cunoaștere profundă a doctrinei creștine și talent administrativ Sf Atanasie al Alexandriei, cu bucurie și recunoștință față de Dumnezeu, a primit darul unui episcop în Capadocia, un adevărat slujitor al lui Dumnezeu În acest moment, Biserica se confrunta cu persecuții severe din partea autorităților în persoana lui Valens, care susținea arianismul Susținătorii credinței de la Niceea au îndurat expulzări, confiscarea proprietăților, diferite feluri de constrângere, plasarea susținătorilor doctrinei false în scaune, executarea clerului (o corabie cu de presbiteri a fost arsă în portul Nicomedia în ), profanarea altarelor Cezareea era situată la răscrucea drumurilor principale din Asia Mică, așa că subordonarea ei față de politica religioasă a împăratului era o chestiune de o importanță extremă pentru stat Guvernul Valens era ocupat cu redistribuirea granițelor districtelor provinciale Capadocia, de care Armenia Mică și Pontul fuseseră deja separate, a fost din nou împărțită în două provincii civile, iar noul district s-a numit Cappadocia II Vasile a încercat în zadar să împiedice acest lucru trimițând scrisori către cei mai influenți prieteni ai săi sub Valens, deoarece o astfel de împărțire cu formarea unui nou centru al vieții civile a fost nefavorabilă pentru cezarieni și amenința cu o încălcare sensibilă a drepturilor mitropolitului cezarian Orașul Tiana a fost făcut metropolă civilă a noii provincii Tian ep Anfim nu a întârziat să tragă o concluzie adecvată din această împărțire administrativă în raport cu - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor administrația bisericească: și-a asumat imediat drepturi mitropolitane asupra episcopilor celei de-a doua Capadocie Vasile s-a răzvrătit împotriva acestui lucru De aici a apărut o ceartă, iar Anfim a profitat de nemulțumirea de odinioară a episcopilor față de Vasile și a început să atragă eparhiile și parohiile la sine fie prin lingușire, fie prin violență, a destituit și a alungat episcopii și preoții prietenoși cu Vasile Vasile, la rândul său, pe cât a putut, a menținut fosta unitate a mitropoliei și, în acest scop, a înființat episcopii în regiunile celei de-a doua Capadocie, înlocuindu-le cu cele mai demne și loiale persoane lui Nazianzus era de partea lui; l-a plasat pe fratele său Grigorie în orașul Nissa, un loc mic la vest de Cezareea Spre sud, voia să aibă un episcop la Sasima, o stație poștală pe drumul din Cilicia Pentru acest departament, Vasily l-a numit pe prietenul său Grigorie Acesta din urmă nu împărtășea însă planurile lui Vasile și nu dorea să fie atras în lupta dintre mitropoliți A existat un dezacord între prieteni Grigorie cu mare reticență a cedat lui Vasile, dar de fapt nu a intrat în administrarea eparhiei sale Lupta s-a încheiat cu împăcarea dintre Vasily și Anfim La inițiativa lui Vasile, discordia a fost încheiată printr-o întâlnire personală și o înțelegere cu Anfim și alți episcopi ai celei de-a doua Capadocie Dar sarcina principală a Sf Vasile a fost apărarea credinței ortodoxe și restabilirea păcii și unității bisericești În Biserica Răsăriteană în timpul domniei lui Valens ( - ) dominația a aparținut arienilor, care, în problema principală a divinității Fiului lui Dumnezeu, au fost împărțiți în mai multe părți Unii au pretins că sunt asemenea Fiului și Tatălui (omiusienii), alții au negat cu desăvârșire orice asemănare (anomei), alții au vorbit doar despre asemănarea cu Tatăl, fără a intra în subtilitățile teologiei (omii) În același timp, au început să apară și dispute cu privire la Duhul Sfânt și nu numai arienii, ci și unii dintre ortodocși, au fost extrem de îngrijorați de formularea hotărâtoare a doctrinei Divinității și consubstanțialității Duhului Sfânt Cu o varietate de opinii dogmatice și interese de partid, cu temeri și suspiciuni reciproce, a existat prea puțină comunicare între episcopii răsăriteni Sub Valens, episcopii ortodocși nu aveau voie să țină sinoade, așa că le-a fost dificil să rezolve relațiile reciproce și să determine numărul real de susținători ai Confesiunii de la Niceea În asemenea condiții de viață bisericească, pentru a menține și a instaura Ortodoxia în Răsărit, a fost necesar în primul rând clarificarea stării de fapt actuale, risipirea neîncrederii generale a episcopilor răsăriteni unii față de alții, crearea terenului pentru comunicare reciprocă şi - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Unitatea ortodoxă Această sarcină a fost preluată de Sf Vasile, dezvăluind în același timp mare tact și cea mai mare îngăduință față de cei care au greșit din neștiință, pentru a nu înstrăina pe nimeni din neatenție de unirea cu Biserica și, în același timp, cu cel mai mare curaj, apărând adevărata învățătură de la încercări asupra purității sale de către eretici În acest scop, a menținut comuniunea cu mulți episcopi de seamă ai vremii: Sf Atanasie al Alexandriei, succesorul său, Sf Petru al II-lea al Alexandriei, Meletie al Antiohiei, Eusebiu de Samosata, Sf Amfilohie din Iconium, Sf Boboteaza Ciprului, Ascholios din Salonic, Sf Ambrozie din Milano, Sf Damas I al Romei și alții, a încurajat pe toți la o apărare comună unanimă a credinței, a pus capăt certurilor dintre episcopi, a organizat, în măsura în care împrejurările i-au permis, întâlniri ale episcopilor pe care îi cunoștea drept ortodocși, a încercat să înlăture neînțelegerile dintre ei Pentru a realiza o restabilire a unității între episcopii din Răsărit, Sf Vasile a decis să caute ajutor din partea Occidentului, care la acea vreme nu era sub opresiunea ariană și a cărui Ortodoxie nu a fost contestată de Est Scriind papei Damasus, el a cerut să acorde atenție stării treburilor bisericești din Răsărit, să se familiarizeze cu acestea și a cerut ajutor pentru convocarea unui conciliu împotriva arienilor Cu toate acestea, Occidentul a rămas indiferent la cererile sale La disputele dogmatice anterioare s-a adăugat întrebarea despre Duhul Sfânt Chiar și în cărțile Împotriva lui Eunomie, Sf Vasile a apărat cu hotărâre divinitatea Duhului Sfânt și unitatea firii Sale cu Tatăl și cu Fiul În predicile sale, el s-a limitat doar la afirmația că Duhul Sfânt nu este o creatură, că El este în esență sfânt și nu poate fi despărțit de Tatăl și de Fiu, dar nu numai că nu i-a aplicat termenul de "homousios consubstanțial" , dar chiar a evitat un nume clar pentru El Dumnezeu Această precauție a fost cauzată de considerații pur practice: numele deschis al Duhului Sfânt ca Dumnezeu ar fi un motiv binevenit pentru arieni să-l expulzeze pe Sf Vasile și apuca scaunul din Cezareea, iar pentru cei care încă ezită în această problemă - un motiv în plus pentru a se teme de apropierea de ortodocși Dar unii dintre fanaticii Ortodoxiei, mai ales dintre monahii din Cezareea, au fost ispititi de acest comportament al lui Vasile si l-au interpretat ca pe o tradare a credintei, asa ca Grigorie Teologul le-a scris monahilor in apararea sa Sf Atanasie a considerat necesar să-l sprijine Pentru a pune capăt îndoielii - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor niya cu privire la învățăturile Sf Vasile despre Duhul Sfânt și, în general, pentru a lămuri învățătura ortodoxă pe această temă, prietenul lui Vasile Amfilohie de Iconium a cerut să dezvăluie sensul expresiilor în discuție Ca răspuns la această solicitare, St Vasile a scris tratatul teologic Despre Duhul Sfânt Sf Vasile, ca apărător al Ortodoxiei, toată viața sa a rămas obiect al urii și al tot felului de intrigi ale ereticilor arieni și numai dragostea locuitorilor l-a salvat de la violență din partea lor, obligând uneori pe persecutorii înșiși să caute mântuirea de la el din furia oamenilor Printre pericolele constante ale Sf Vasile i-a susținut pe ortodocși, lipsiți de pastorii lor, le-a afirmat credința și răbdarea, a cerut curaj, a stârnit speranțe pentru un viitor mai bun În legătură cu această linie de lucru, St Vasile există un număr mare de scrisorile sale către Biserici, episcopi, cler, persoane fizice În imp Valens a fost ucis în lupta cu goții de lângă Adrianopol În ultimele luni ale vieții sale, persecuția ortodocșilor a scăzut Urmașii săi, Grațian în Apus și Teodosie I în Est, au stabilit libertatea religioasă La Constantinopol, ortodocșii, înăbușiți timp de de ani, la sfârșitul anului s-au îndreptat către Grigorie Teologul, cerându-i să conducă acest departament După consultarea cu St Vasily, le-a dat un răspuns pozitiv La scurt timp după aceea, la ianuarie , Sf Vasile a murit la vârsta de de ani, în al nouălea an de slujire episcopală Chiar înainte de moartea sa, el și-a găsit puterea de a-și spune un cuvânt de rămas bun și de a-și hirotoni ucenicii cei mai apropiați Ultimele cuvinte ale sfântului au fost: "În mâinile Tale îmi încredințez duhul" (Ps XXX, ) Întrebări de securitate pe această temă Descrieți pe scurt rolul Sf Atanasie din Alexandria în lupta pentru aprobarea Crezului de la Niceea în Biserică Care a fost - pozitiv sau negativ - rolul împăraților Constant și Constanțiu în treburile bisericești? Justificați-vă evaluarea cu exemple Descrieți pe scurt procedura de adoptare conciliară de către arieni a celor patru formule religioase sirmiene și arimiane De ce puterea imperială din Orient (ac și în Occident) i-a susținut pe arieni în toate felurile posibile? Descrieți diferențele religioase dintre arieni dintre omiusieni, anomeeni și omiași Descrie opiniile teologice ale Sf Atanasie din Alexandria despre esența Tatălui, a Fiului și a Duhului Sfânt - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Descrieți pe scurt viața și opera Sf Vasile cel Mare pentru apărarea Ortodoxiei împotriva ereziei ariene Literatură suplimentară pe această temă Catedrala Arimino-Seleucia (fără autor) // PE T III M , S - Asmus V , prot Eunomius // PE T XVII M , S - Zaitsev D V Valens si Ursachi // PE T VI M , S - Zaitsev D V , Rumyantsev D S Evdoksiy // PE T XVII M , S - Zaharov GE A doua formulă sirmiană: context istoric și conținut teologic // Buletin de istorie antică Nr S - Lukașevici A A Eustathius al Antiohiei // PE T XVII M , S - Mihailov P B Vasile cel Mare // PE T VII M , S - , - Fokin A R Atanasie I cel Mare // PE T GV M , S - Shmaliy V , preot Anomei // PE T II M , S - Shmaliy V , preot Arianism // PE T III M , S - Shmaliy V , preot Aetius // PE T GV M , S - Yastrebov A , preot Eusebiu, ep Cezareea Palestinei // PE T, XVII M , S - II c Triadologie creștină și hristologie de la la (preotul D Rumyantsev) Caracteristicile generale ale perioadei Perioada de la la din istoria controversei ariene, care a durat tot secolul al XV-lea, a devenit rezultatul logic al confuziei în care s-a aflat teologia creștină a Răsăritului și Apusului, încercând, pe de o parte, să se disocieze din arianismul fără îndoială eretic și, pe de altă parte, să găsească formulări dogmatice acceptabile pentru exprimarea doctrinei ortodoxe a Treimii În locul mărturisirii luminoase și a luptei Sf Atanasie a venit procesul lent și uneori imperceptibil de a dezvolta un limbaj teologic pentru a adapta Mărturisirea de la Niceea la teologia tradițională Chiar și în prima etapă a disputei ariene, s-a putut observa că polemica aprinsă dintre Eusebiu din Cezareea și Marcellus din Ancyra (vezi mai sus, p ) a fost cauzată nu atât de părerile eretice ale lui Eusebiu însuși, cât de inacceptabilitatea a limbajului teologic al lui Marcellus, un Nicee strict al vechii școli În această ultimă etapă finală a disputelor triadologice din secolul al IV-lea vechii Niceeni sunt înlocuiți de o nouă generație, străduindu-se să îmbine credința de la Niceea cu teologia Orientului Acesta este dwi - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor zhenie a primit numele "New Nicene" Caracteristicile limbajului lor teologic pot fi urmărite într-o serie de concepte și termeni Numele "Dumnezeu" în trecut era asociat în primul rând cu Dumnezeu Tatăl, acum denotă natura divină a celor trei Persoane Conceptul de "esență" divină este aplicabil nu exclusiv și în primul rând Persoanei lui Dumnezeu Tatăl, ci în mod egal fiecărei Persoane a Sfintei Treimi - prin urmare, aparatul teologic include acum și pentru totdeauna termenii "consubstanțial", "consubstanțial" " Însuși termenul "unul în esență" a fost interpretat oarecum diferit decât în teologia vechilor Niceni Pentru noii Niceni, el a început să indice posesiunea tuturor Persoanelor și a fiecărei Persoane a aceleiași esențe divine (singură, simplă, indivizibilă), sau la identitatea Persoanelor în esență, la posesia acelorași proprietăți divine esențiale Prin urmare, în procesul transformării și rafinării sale, cuvintele că Fiul se naște "din esența Tatălui" au fost excluse din Crezul de la Niceea De dragul eliminării ispitei sabellianismului și adaptării "consubstanțialității" nicene la teologia obișnuită și tradițională a Orientului, împreună cu acceptarea doctrinei unei esențe în Dumnezeul trinității, expresia "trei ipostaze" a fost folosit activ Desigur, a fost mai întâi necesar să se facă distincția clară între două cuvinte esențial identice care indică ființa "Esența" și "ipostasul" se disting acum ca o ființă comună și individuală O astfel de distincție a termenilor a făcut posibilă acceptarea calmă a consubstanțialului niceean, ocolind pericolul devierii către sabellianism, dar această terminologie a cauzat serioase dificultăți în corelarea cu limbajul teologic occidental Termenul grecesc "ipostas" (ѵlbsggaoid) corespundea literal cu cuvântul latin "substanță" (substanță), care, la rândul său, corespundea în conținut conceptului grecesc "esență" Prin urmare, când în Orient au vorbit despre trei ipostaze, în Occident au văzut în acest triteism sau același arianism Surse Izvoarele dezvoltării triadologiei acestei perioade, pe lângă istoriile bisericești ale lui Teodoret, Socrate Scholasticus, Hermias Sozomen și Philostorgius, reprezintă, fără îndoială, un uriaș strat de scrieri patristice: în primul rând, scrierile de mai târziu ale Sf Atanasie al Alexandriei, scrisorile marilor Capadocieni, scrierile Sf Grigore Teologul, precum și tratatul Împotriva ereziilor de Sf Epifanie al Ciprului - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Petreceri și curente Perioada de la la se caracterizează prin formarea unui număr de partide cu o anumită poziție teologică Această aliniere a forțelor a fost facilitată de apariția în anii al IV-lea secol doctrina extrem de subordinaționistă a Treimii - anomeism sau eunomianism, care a dus la polarizarea arianismului și a învățăturilor apropiate acestuia și la formarea a trei grupări din ele care nu recunosc "consubstanțialitatea" Fiului cu Tatăl - so- numit "anomeev", "omiusieni" și "omiev" Partidul Anomei (greacă "spre deosebire") sau Eunomians a apărut la începutul anilor (după Consiliul I sirmian al arienilor) (vezi mai sus, p ) La fel ca majoritatea teologilor din vremea lor, anomeenii nu au făcut o diferență fundamentală între termenii "esență" și "ipostas" și, în consecință, între proprietăți ipostatice și esențiale Astfel, susținând că Tatăl este "nenăscut" și Fiul "născut", ei și-au demonstrat diferența fundamentală, ducând la concluzia că Fiul este "spre deosebire" de Tatăl Mai degrabă, secta raționalistă a eunomienilor nu era deloc atractivă în sens religios, mistic, relegând teologia la o dezbatere despre cuvinte și construcții dialectice complexe Reacția la anomeism a fost mișcarea omiusianilor ("ființe similare"), cei mai importanți reprezentanți ai cărora au fost George din Laodiceea și Vasile din Ancira Omii (greacă: "adepți") este un grup de episcopi, mai mult politici în ideea formării lor decât teologici Această grupare a respins expresiile "consubstanțial" și "asemănător în esență" și a condamnat formula Anomean despre "asemănarea" Fiului față de Tatăl Teza programatică a omienilor a fost afirmația că Fiul este "asemănător" cu Tatăl Capul grupului de omii din Orient era Episcop Acachie din Cezareea, discipolul și urmașul lui Eusebiu, în Occident omienii erau conduși de episcopii deja amintiți Valens și Ursacius (cf mai sus, p ) Acest curent s-a format în cele din urmă la Sinodul de la Constantinopol din când a fost semnată așa-numita "credință datată" - doctrina "asemănării" Fiului cu Tatăl pe baza formulei a IV-a sirmiană din Semnătorii ai formulei Omian au fost în principal oponenți ai formulei niceene de "consubstanțialitate", care împărtășeau extremele lui Eunomius, precum și persoane apropiate Ortodoxiei, dar care nu au luat o poziție definită în terminologia teologică Acesta din urmă, vorbind despre asemănarea Fiului cu Tatăl, l-a înțeles ca "asemănarea în toate", "asemănarea în esență" (unele "ființe asemănătoare" de la sfârșitul anilor ) Din mijlocul unor astfel de omii, mai târziu au apărut mulți reprezentanți ai "novonicienilor" - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor La consiliul din , printre semnatarii formulei Omian a fost Wulfila, ep gotic, care a transmis ulterior popoarelor germanice învăţătura ariană Sinoadele de la Ariminum, Seleucia și Constantinopol au arătat că omiii nu aveau o majoritate în Biserică Prin urmare, ei au putut să-și stabilească credința doar cu sprijinul imp Constance Odată cu moartea lui Constanțiu în , începe declinul omismului În imp Teodosie / a interzis întâlnirile liturgice ale Omiilor "Doukhobors" ("Macedonieni", "semi-arieni") Deja un set Atanasie din Alexandria, în scrisorile sale către Serapion din Tmuis, s-a certat cu ereticii, pe care i-a numit "tropici" (adică au "întors" sensul Scripturii în favoarea lor), care au respins Divinitatea Duhului Sfânt Dacă pentru arieni nu a existat nicio diferență între căile de origine de la Dumnezeu precum "nașterea" și "crearea" (prin urmare, și Fiul s-a dovedit a fi creat), atunci așa-numiții "Doukhobors", acceptând această distincție, s-au confruntat cu o alegere: fie Duhul Sfânt, dacă El este Dumnezeu, născut (și atunci El este fie Fiul, fie, dacă este născut Fiul, nepotul Tatălui), fie Duhul Sfânt este creat Neavând în fața lor doctrina dezvoltată mai târziu de marii Capadocieni despre "procesul" Duhului Sfânt ca mod special de a fi și proprietatea ipostatică a Duhului, Doukhoborii considerau că Duhul Sfânt este principiul creator Întrucât în doctrina Fiului reprezentanții acestui partid au acceptat ideea consubstanțialității Fiului cu Tatăl, în multe privințe, în cadrul polemicilor antiariane, ei erau apropiați de partidul ortodox Nou Nicee , iar reconcilierea cu ei a devenit una dintre cele mai importante probleme la Sinodul II Ecumenic din Doukhobors" a fost mai târziu extins denumirea de "macedonean" cu numele de Macedonia, arhiepiscop Constantinopol ( - , - ) Ortodox - Noua Nicee Esența doctrinei acestui partid a fost armonizarea doctrinei niceene a consubstanțialității cu tendința obișnuită a Estului de a vorbi despre Persoane ca realități independente sau "ipostaze" Acest partid a devenit dominant în timpul celui de-al Doilea Sinod Ecumenic Această tendință i-au aparținut persoane precum Sf Meletios din Antiohia, marii Capadocieni, Sf Amphilochius din Iconium și alții Ortodox - Niceea veche (Eustafian) Vechiul Partid Nicee din Orient nu a fost numeros, dar a devenit totuși proeminent, mai ales în timpul încercărilor Estului de a se uni cu Occidentul Trecutul vechilor Niceeni a mărturisit despre aderarea lor la Crezul de la Niceea și terminologia teologică - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) la latină ("o ipostas" - "o substanță (esență)") Toate acestea au făcut ca Occidentul să-i vadă drept ortodocși, în contrast cu Noua Nicee Totuși, Partidul Noua Nicee a devenit nucleul în jurul căruia s-au unit toți ortodocșii din Orient Această adunare lentă în jurul figurii Sf Meletios din Antiohia schismă antiohiană Schisma (schisma) antiohiană este denumită în mod obișnuit coexistența în Antiohia a două partide ortodoxe care diferă în zona triadologiei prin aranjarea accentelor și terminologia teologică Din aproximativ , după îndepărtarea susținătorului unicei esențe niceene, Sf Eustathius din Antiohia, adepții săi au format un grup special, care mai târziu a fost condus de presbiterul Păun Acest grup a folosit o terminologie nouă în Orient Singura natură divină a fost desemnată de ei prin termenul "Ipostas", iar termenul destul de vulnerabil "Persoană" a fost folosit pentru a indica trinitatea Astfel, în Sfânta Treime s-au văzut un singur Ipostas și trei Persoane O astfel de terminologie teologică era neobișnuită pentru teologia răsăriteană, care tinde să sublinieze într-o mai mare măsură existența independentă a fiecărei Persoane a Sfintei Treimi și a trezit suspiciuni de sabellianism Pe de altă parte, un astfel de limbaj teologic corespundea literal cu terminologia occidentală: "o substanță, trei persoane" Lat substantia este o traducere literală (hârtie de calc) din limba greacă ѵlbotaai^ "ipostas" în sensul figurat de "ființă, existență" Literal, cuvântul grecesc înseamnă "stai" Termenul latin are același sens, constând din prefixul sub- "sub" și rădăcina sta- "stă" În viitor, în esență, aceiași termeni au divergenți în sens - cuvântul grecesc a început să desemneze ființă privată (persoană, personalitate, ipostas), iar cuvântul latin a păstrat sensul inițial de ființă comună (natura, esența) Acest fenomen lingvistic în general natural (schimbarea înțelesului unui cuvânt) a dus la neînțelegeri teologice fundamentale și conflicte bisericești violente între Occident și Orient în secolele IV-V Astfel, Eustathius și susținătorii săi au fost mai aproape de tradiția teologică occidentală din punct de vedere al terminologiei În plus, partidul eustatic pentru episcopii occidentali părea să fie unul dintre puținele centre de rezistență fără compromisuri la arianism și fidelitate față de crezul de la Niceea - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Din , Meletios a fost numit arhiepiscop al Antiohiei, al cărui trecut a fost marcat de o alianță cu Omi, dar al cărui mod de gândire era de înțeles și apropiat de majoritatea episcopilor ortodocși ai Răsăritului În preajma lui Meletios, se conturează treptat partidul Nou Nicean care, împreună cu consubstanțialul niceean, a adoptat formularea "o Esență, trei Ipostaze" Această terminologie a contrastat puternic cu cea occidentală, întrucât expresia "trei ipostaze" putea fi înțeleasă ca trei substanțe care nu pot fi egale și, astfel, l-a făcut pe Occident să-l suspecteze pe Meletius de arianism Schisma antiohiană devine realitate când, în , a fost alungată din Occident de către împăratul Constanțiu, episcop Lucifer din Kalaritan, nerecunoscându-l pe Meletius drept ortodox, l-a numit pe Peacock episcop Lucifer, la fel ca majoritatea episcopilor occidentali, credea că adevărata Ortodoxie Niceeană a fost păstrată doar în comunitatea Păunului Prin intervenția sa în treburile Bisericii Răsăritene, el a creat o diviziune de netrecut în cadrul unor partide care sunt apropiate teologic unele de altele Schisma antiohiană a devenit astfel problema-cheie a secolului al IV-lea, care a combinat dificultăți de înțelegere a triadologiei dintre Orient și Occident, precum și dificultăți de consolidare a ortodocșilor în Orient Unificarea ortodocșilor în jurul lui Meletios i-a despărțit de Occident, în timp ce unitatea cu Occidentul implica o alianță cu Păun și un acord asupra unei terminologii inacceptabile pentru Orient Catedrala din Alexandria în Întors din exil la începutul domniei împăratului Iulian Apostatul, Sf Atanasie din Alexandria a început să lucreze activ în departamentul său, ca parte a luptei împotriva ereziei ariene care se răspândise extrem de larg în Orient A început etapa trecerii de la o luptă deschisă la o consolidare treptată a partidelor apropiate Ortodoxiei Pentru a face acest lucru, a fost necesar să ascultăm opinii diferite și să subliniem unitatea formulărilor similare ale triadologiei creștine Sinodul de la Alexandria din , dedicat dezvoltării condițiilor pentru reconcilierea creștinilor din Antiohia divizați formal, dar în esență apropiați teologic, a devenit un eveniment izbitor și practic un exemplu fără precedent al unei astfel de audieri a părților Rodul activității conciliului a fost faimosul Tomos către antiohieni, în care părinții conciliului cer să recunoască consubstanțial Niceea și fără nicio interpretare precisă a acestuia și, de asemenea, să nu-l considere pe Duhul Sfânt ca fiind creat Aceste prevederi trebuiau să servească la împăcarea pe Eustathians sub conducerea presbiterului Paulinus și a adepților lui Meletius - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) În Tomos către antiohieni, ambele terminologii sunt discutate în detaliu: Meletius - "o esență, trei ipostaze" și Pavlina - "o ipostas, trei Persoane" Din explicațiile date în Tomos, se poate observa că partidul lui Meletios, afirmând trinitatea de ipostaze, a încercat să sublinieze existența independentă a fiecărei Persoane, temându-se să înțeleagă altfel consubstanțialul în spiritul modalismului lui Sabellius În același timp, partidul Păunului, vorbind despre un singur Ipostas în Dumnezeu, și-a propus să sublinieze cât mai mult posibil unitatea Tatălui și a Fiului, împotrivindu-se ereziei ariane Este curios faptul că Sinodul de la Alexandria nu insistă asupra vreunei terminologii specifice, exprimând, totuși, dorința de a folosi limbajul definitoriu al Conciliului de la Nicee (cu alte cuvinte, de a folosi conceptul de "esență") Un alt subiect de discuție la Sinodul din a fost problema calității și completității naturii umane a lui Hristos (probabil în legătură cu conceptul hristologic al lui Apolinar din Laodicea - vezi mai jos) Deci, la conciliu s-a spus că "Mântuitorul avea un trup care nu era lipsit de suflet, nici insensibil și nici nerezonabil", se vorbește clar și despre unitatea subiectului în Hristos cu două acțiuni corespunzătoare a două naturi - divină și umană : "Unul și acela omenesc El a spus: unde este pus Lazăr, dar după Dumnezeire îl înalță Teologia marilor Capadocieni Principalii teologi ai tendinței neo-nikeiene în triadologie au fost marii Părinți Capadocieni - Sf Vasile cel Mare, prietenul său St Grigore Teologul și fratele mai mic al Sf Busuioc - Sf Grigore Nyssky Triadologia lor este în general aceeași, dar diferă în unele accente și nuanțe Următoarele trăsături în triadologie pot fi considerate comune tuturor Părinților Capadocieni: Afirmația despre esența divină unică a Sfintei Treimi cu recunoașterea a trei ipostaze Această poziție pare contradictorie, deoarece "esența" și "ipostasul" sunt concepte foarte apropiate și indică o ființă reală Prin urmare, s-a făcut o distincție între ei ca între a fi general și individual În același timp, conceptul de esență nu și-a pierdut realitatea, singularitatea și concretețea Ipostazele au proprietăți deosebite determinate de modul de a fi al fiecăruia dintre ele Așa cum "nașterea din Tatăl" este gândită ca o proprietate ipostatică a Fiului, "procesarea din Tatăl" devine o imagine distinctivă a existenței celui de-al treilea Ipostas - Duhul Sfânt "Exodul" indică diferența dintre Duhul Sfânt și din lumea creată, aproximativ - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor care a venit din nimic după voia Tatălui și pe diferența Sa de Fiul, care vine de la Tatăl prin "naștere" Sf Grigore Teologul Prietenul Sf Vasile cel Mare, Sf Grigore Teologul este un autor clasic pentru triadologia ortodoxă (în primul rând în cele cinci cuvinte ale sale "Despre teologie") Ca și St Vasile, Grigore a absorbit toată educația păgână clasică, cu toate acestea, spre deosebire de prietenul său, era o persoană mai contemplativă, nu era înclinată să participe activ la treburile politice ecleziastice Numit episcop al orașului Sasim, în a fost nevoit să-i conducă pe ortodocșii din Constantinopol până în momentul în care punctul său de vedere asupra treburilor bisericești s-a îndepărtat de opinia clericului mitropolitan și a părinților Sinodului al II-lea Ecumenic Apoi a fost forțat să părăsească Constantinopolul și să trăiască anii rămași în izolare Moștenirea sa literară este vastă, rafinată și variată ca subiect și gen Pe lângă cuvintele compuse cu diverse ocazii (în propria apărare, împotriva dușmanilor Bisericii, în sărbători, în lauda și cinstea diferitelor persoane, despre teologie), a scris multe scrisori și poezii, dintre care versuri autobiografice arătând în Sf Grigore are o fire moale și sensibilă Spre deosebire de St Vasile cel Mare, teologia Sf Grigore se dovedește a fi mai precis și mai justificat Astfel, proprietățile sale ipostatice sunt formulate cu toată concretețea posibilă: "nenăscut", "naștere" și "originație" Toate aceste calități indică modul de a fi al ipostazelor La St Vasile, găsim și alte definiții - "patrie", "fiu", "lacas" sau "putere sfințitoare" Sună mai biblic, dar mai puțin precis Mai departe, la St Grigorie a subliniat cu o forță deosebită doctrina unității de poruncă (monarhie) a Tatălui în Sfânta Treime: Tatăl este începutul și cauza existenței altor ipostaze În această chestiune, Sf Grigorie se apropie de St Atanasie, căruia, de altfel, doar el i-a spus un cuvânt de laudă Este important ca pentru Păunul din Antiohia, Sf Grigore nu și-a exprimat ostilitatea Iar în terminologia sa ternară, alături de cuvântul "Ipostas", ar putea folosi și termenul de "Persoană" Deci cel al Noilor Niceni, el pare să fie mai aproape decât alții de generația mai veche a Niceenilor Cu privire la problema Duhului Sfânt, Sf Grigore își arată aderarea caracteristică la principii, numindu-L deschis Dumnezeu Într-o polemică cu Dukhobors, St Grigore Teologul exprimă ideea treptată a revelației divine, în funcție de pregătirea - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) celor care o percep: "adevărul este că Vechiul Testament l-a propovăduit clar pe Tatăl, iar nu cu atâta claritate pe Fiul; Cel nou L-a revelat pe Fiul și a dat instrucțiuni despre Divinitatea Duhului; acum Duhul rămâne cu noi, dându-ne cea mai clară cunoaștere a Lui" (sl "Despre Duhul Sfânt") Sf Grigore Nyssky Dacă Sf Vasile cel Mare este văzut în primul rând ca un politician activ al bisericii, organizator și polemist, iar Sf Grigore Teologul - orator și poet, apoi Sf Grigore de Nyssa a fost, s-ar putea spune, un gânditor-filosof și un mistic În istorie, reputația sa a fost deteriorată din cauza opiniilor pe care le-a împrumutat (probabil de la Origen) despre focul purificator și restaurarea generală (cf apocatestaza lui Origen) Cu toate acestea, la Sinodul II Ecumenic, Ortodoxia sa nu a fost pusă la îndoială Dintre toți Capadocienii, Sf Grigore de Nyssa este cel mai sistematic gânditor Așadar, a făcut o altă încercare după Origen ("Despre începuturi") și "Anunțurile" Sf Chiril al Ierusalimului să ofere o privire de ansamblu asupra învățăturii creștine, scriind "Marea predică catehetică" Dar antropologia Sf Grigore, expuse în eseul "Despre structura omului" Deja titlurile lucrărilor sale ("Lui Aulavius că nu există trei zei", "Cuvântul împotriva lui Arius și Sabellius", "Cuvântul despre Duhul Sfânt împotriva Doukhobors macedoneni") indică gama de probleme care era relevantă pentru acest gânditor * Recunoașterea celor trei Ipostaze ale lui Dumnezeu a dus la acuzarea capadocienilor de triteism, deci sarcina lor cea mai importantă a fost să dovedească unitatea acestor Ipostaze, pe care Sf Grigore, bazat pe realismul lui Platon (ipostatizarea) conceptelor generale: singura Esență a lui Dumnezeu, fiind generală, este totuși reală, nu abstractă În triadologie pentru St Grigore de Nyssa se caracterizează prin analogia aprinderii a trei lămpi: una prin alta prin a treia, precum și pronunția unui cuvânt de către o persoană împreună cu respirația Vorbind despre originea Duhului Sfânt, el folosește expresia "prin Fiul", iar o astfel de origine, din câte se poate înțelege, se referă în mod specific la Treimea imanentă, și nu la coborarea dispensațională a Duhului Sfânt Probleme hristologice: Apolinar din Laodicea și controversă cu el Chiar înainte de începutul erei disputelor hristologice din secolul al V-lea problema calității și plinătății naturii umane a lui Hristos, precum și unirea a două naturi într-un singur Hristos, a fost discutată în legătură cu - - II Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor odată cu apariția ereziei, ep Apollinaris din Laodicea (c - ), fiul altui Apolinar (Bătrânul) Rigomul și amploarea educației Apolliarii îi plasează printre cei mai importanți scriitori ai secolului al IV-lea și a fost, fără îndoială, recunoscut de contemporani Apollinaris a dus o viață strict ascetică A fost în prietenie sau corespondență cu mulți sfinți părinți proeminenți ai perioadei de luptă împotriva arianismului, a participat activ la polemici cu arienii, fiind un susținător devotat al Crezului de la Niceea Mulți teologi celebri (de exemplu, Sfântul Vasile cel Mare) l-au considerat profesorul lor El a salutat alegerea lui Atanasie ca succesor al Sf Alexandra în Scaunul din Alexandria și ulterior a corespondat cu el Sf Vasile cel Mare l-a numit "un om de unanimitate și apropiere" (Poel ( )) Apolinar a fost episcopul orașului Laodicea din Siria, nu departe de Antiohia, dar teologia sa aparține tradiției alexandrine, conform căreia Hristos este văzut în primul rând nu ca un om, ci ca un Logos ipostatic care a apărut în trup uman animat ( tradiția Logos-sarx, cf mai jos) și a fost adevăratul subiect al tuturor actelor și stărilor lui Hristos Deoarece Apolinar considera mintea umană ca o substanță perfectă, el a văzut problema în unirea într-un singur Hristos a minții umane și Logosul divin La urma urmei, dacă considerăm mintea ca purtătoare a conștiinței umane, atunci recunoașterea minții umane în El nu va duce la o dublare a subiectului în Hristos? Pentru a rezolva această contradicție, Apolinar a admis că natura umană a lui Hristos este lipsită de mintea umană: toate funcțiile sale sunt îndeplinite de Logos, care s-a făcut trup Potrivit lui Apollinaris, umanitatea lui Hristos, limitată de trup și suflet, prin Logos devine "coexistentă" (sshvoioiaocEѵgi) cu Divinul Din acest motiv, apolinarienii erau numiți și "sinusiști" Certându-se cu Diodor din Tars, Apolinar l-a numit pe Hristos "un singur ipostas complex" și a scris că Hristos este "unul în compoziția cu trupul uman [esența] lui Dumnezeu" (fragm ) Astfel, termenii "esență" (natura) și "ipostas" din cristologia lui Apollinaris se dovedesc a fi complet identici Pentru prima dată, termenul de "natură unică complexă" apare, probabil, în "Predica despre întrupare" a arhiepiscopului arian Eudoxie din Constantinopol ( - ) Aici se spune despre întruparea lui Dumnezeu Fiul astfel: " nu două naturi, căci omul nu era desăvârșit, ci în loc de suflet, Dumnezeu era în trup, unul perfect după alcătuirea anexei - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) kind (ts(ss to ohov hata аѵѲѲсаіѵ срѵаі^)" Această formulă a fost adoptată de Eudoxias Apollinaris, iar după el de adepții săi Primele indicii ale prezenței doctrinei apolinariene sunt deja vizibile în definiția Conciliului de la Alexandria din (vezi mai sus, p ), dar această doctrină a înflorit în anii Pe măsură ce apolinarismul s-a răspândit, a fost criticat în mod constant de către ierarhii bisericești autorizați Mai presus de toate, doctrina lui Apolinar a fost criticată de Meletie din Antiohia și Vasile cel Mare Papa Damas a condamnat și el această învățătură Ca erezie, apolinarismul a fost condamnat atât la o serie de sinoade romane ( , și ), cât și la Sinodul II Ecumenic, precum și printr-un edict special al împăratului Teodosie cel Mare din În acesta, împăratul enumeră diverse erezii şi echivalează pe apolinarii cu eunomienii şi macedonenii Le este interzis să aibă propria ierarhie și să țină întruniri liturgice Întrucât apolinarienii, fiind eretici, au fost persecutați, scrierile lor au fost distruse Cu toate acestea, pentru a-și păstra textele, ei le-au înscris cu alte nume - în special, numele Sf Atanasie al Alexandriei, Sf Grigore de Neocezareea, Papa Iulius Ianr Unul dintre aceste falsuri, inscripționat cu numele Atanasie cel Mare, a fost chiar folosit în Biserică Acest fals conține formula hristologică celebră de mai târziu: "Natura unică a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" Așadar, Apollinaris a formulat ideea naturii complexe, mixte a lui Hristos, anticipând astfel monofizitismul secolului al V-lea Principalul argument împotriva lui Apollinaris a fost afirmarea plinătății naturii umane, percepută de Logos Pe baza premiselor soteriologice, St Grigorie Teologul formulează celebra propoziție: "ceea ce nu este perceput, nu se vindecă" Din moment ce mintea umană a căzut în primul rând, el a fost cel care avea nevoie în primul rând de vindecare Din acest motiv, el, ca și trupul, trebuie să fie primit de Fiul lui Dumnezeu și restaurat prin Jertfa Sa mântuitoare Percepția minții umane nu duce la o dublare a subiectului în Hristos: "în Mântuitorul este altul și celălalt dar celălalt și celălalt nu au loc în El" Potrivit Sf Grigorie, Logosul a trebuit să ia mintea, pentru că altfel nu există certitudine că El a luat sufletul omenesc, și nu sufletul vreunui animal, lipsit de minte În plus, mintea este necesară, ca fiind cea mai asemănătoare compoziției naturii umane cu Divinul și, prin urmare, unirea are loc prin mijlocirea ei - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Controversa cu erezia lui Apolinar a fost condusă nu numai pe baza unei viziuni echilibrate, care este caracteristică capadocienilor, ci și mai ascuțit - în cadrul tradiției teologice antiohiene, care îl considera pe Hristos nu ca un Logos întrupat, ci ca o persoană unită cu Dumnezeu Hristologia antiohiană a devenit mai târziu baza ereziei nestoriene, care și-a asumat în învățătura ei prezența a două subiecte în Hristos, care aveau să rupă în El adevărata unitate dintre Divinitate și umanitate Sinodul II Ecumenic Odată cu moartea patronului petrecerilor bisericești ariene, imp Valens în lupta cu goții de la Adrianopol din august , ereticii au pierdut sprijinul guvernului În Orient, susținătorii confesiunii de la Nicee au profitat de edictul împăratului occidental (august) Grațian din , potrivit căruia libertatea religioasă era acordată tuturor, cu excepția maniheenilor, fotinienilor și eunomienilor În ianuarie , la tratativele dintre Grațian și comandantul Teodosie, acesta din urmă a fost numit împărat (august) al Răsăritului și, se pare, a început imediat să organizeze Sinodul Ecumenic În în Antiohia, condus de arhiepiscop Meletie a convocat un conciliu de de episcopi, la care a fost adoptată formula triadologică din Noua Nicee despre Dumnezeu ca "o natură în trei ipostaze" După aceea, în celebrul său edict din Tesalonic din , Teodosie a ordonat direct întregii Biserici să creadă așa cum cred Papa Damasus I și Petru al II-lea al Alexandriei În același edict, "singura Divinitate a Tatălui și a Fiului și a Sfântului Duh a fost proclamată în egală măreție și în Preasfânta Treime" Astfel, triadologia ortodoxă a fost pentru prima dată formulată oficial de împărat (deși fără a menționa termenul de "ipostas") După aceea, hotărârile dogmatice ale Sinodului II Ecumenic au fost de fapt predeterminate În împrejurările convocării și ținerii celui de-al doilea Sinod Ecumenic, problemele teologice și ecleziastico-politice sunt cele mai strâns legate între ele În sfera dogmaticii, întrebarea a fost despre clarificarea Crezului de la Niceea cu formule speciale despre Duhul Sfânt (să ne amintim că în Crezul de la Niceea natura Duhului Sfânt a fost trecută în tăcere) În plus, a fost necesar să se stabilească în cele din urmă atitudinea Bisericii față de numeroasele curente ariene și alte subordinaționiste care au apărut după În domeniul administrației bisericești au trebuit de asemenea rezolvate o serie de probleme controversate - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) În primul rând, în erau doi episcopi ortodocși în Antiohia: Sf Meletios, care se află pe catedra din cu intermitențe, și Peacock, numit de episcopul occidental Lucifer din Calaritan cu sprijinul Romei A fost necesar să se decidă cum să se vindece această diviziune În al doilea rând, a fost necesar să se rezolve problema arhiepiscopului mitropolit Fără îndoială, printre ortodocși, Sf Grigore Teologul însă, canonicitatea transferului său la scaunul de la Constantinopol ( ) a fost pusă sub semnul întrebării de Petru al Alexandriei, care în , folosind sprijinul Romei, l-a numit în mod arbitrar pe protejatul său Maximus Cynicus ca arhiepiscop al capitalei Astfel, Scaunul Alexandriei și-a simțit încă superioritatea și autoritatea supremă în Orient și a concurat activ cu Constantinopolul Teodosie a numit deschiderea Sinodului pentru mai Meletios din Antiohia , cel mai proeminent reprezentant al noii triadologii nicheene, a prezidat primele întâlniri Din cei de părinți care au venit la Consiliu, aproape jumătate erau susținători ai lui Meletius Printre ei s-au numărat și Arhiepiscopul Constantinopolului, Sf Grigorie Teologul și Sf Chiril al Ierusalimului, Sf Grigore de Nyssa, Sf Amfilochie din Iconium Au fost invitați și de episcopi macedoneni, dar au părăsit în curând capitala fără a ajunge la împăcarea cu Biserica, după care au fost condamnați de Conciliu Nu existau legați romani la Conciliu, deoarece Papa Damas la acea vreme însuși intenționa să convoace un Conciliu Ecumenic și se aștepta ca ierarhii din Răsărit să vină la Roma Acest lucru, însă, nu s-a întâmplat - Sinodul Ecumenic a avut loc la Constantinopol, unde legații romani nu au fost niciodată trimiși După moartea subită a lui Meletios, Sinodul din Antiohia a fost prezidat de Grigore Teologul În ciuda faptului că Roma și Alexandria au făcut lobby pentru candidatura oponentului lui Meletios, Peacock, pentru scaunul vacant, majoritatea antiohienilor ortodocși au venit în sprijinul unuia dintre preoții lui Meletios, Flavian Sf Grigorie Teologul, care a vorbit pentru Păun, a demisionat din funcția de arhiepiscop al capitalei, iar în locul său, Nou (din , de fapt din ) Arhiepiscopul Constantinopolului Sf Grigorie Teologul nu a putut prezida Sinodul din cauza numirii neautorizate a lui Maxim Cynicus la catedrala mitropolitană de către Petru al Alexandriei (cf mai sus) Necanonicitatea acestei prevederi a fost deja recunoscută la Consiliu, cf drepturi - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor la sugestia ep Diodor din Tars a fost ales bătrânul senator Nectarie, care la vremea aceea nici măcar nu primise botezul Sub conducerea noului arhiepiscop Nectarie ( - ) Sinod și s-a încheiat în iunie Imp Teodosie I, printr-un edict din august , a aprobat hotărârile Sinodului (Cod Theod XVI ) Ținerea celui de-al Doilea Sinod Ecumenic poate fi numită, fără exagerare, un eveniment epocal în istoria Bisericii Ecumenice Conflictul dintre Constantinopol și Alexandria a fost rezolvat, catedrala mitropolitană a fost ocupată de un arhiepiscop care a mulțumit toate părțile Nectarul În Antiohia, Flavian I a devenit arhiepiscop - astfel s-a rezolvat și disputa dintre meleți și pauliniști (deși Biserica Apuseană avea o altă părere și aici - ea a rămas în comuniune cu Păunul) În epistola canonică a Conciliului (mai târziu împărțită în reguli) scaunului de la Constantinopol i se atribuie un loc al doilea onorabil în ierarhia Bisericilor Locale după tronul papal roman (dreapta ) Aceasta a marcat formarea unui sistem de patriarhie cu membri (așa-numita "pentarhie") - Roma, Constantinopol, Alexandria, Antiohia, Ierusalim După cum a arătat istoria ulterioară, Alexandria nu a acceptat pierderea locului doi în ierarhie, care anterior îi aparținea Roma nu a fost de acord cu formularea Canonului , deoarece ridicarea scaunului de la Constantinopol, care nu a avut succesiune apostolică, a pus sub semnul întrebării însuși principiul originii apostolice a celor mai importante scaune - și de aici și principiul primatului în Biserica Scaunului Romei a Sf aplicația Petru ca primul dintre apostoli Într-adevăr, motivul atribuirii locului al doilea scaunului mitropolitan a fost că Constantinopolul este "a doua" sau "Noua Romă" Cu alte cuvinte, criteriul "apostolicității" scaunului a fost înlocuit în de criteriul "capitalitei", cu care Roma Veche nu putea fi în niciun fel de acord Din cauza acestor diferenţe fundamentale cu caracter eclesiologic, Roma până în secolul al XIII-lea nu a recunoscut oficial forța juridică a regulii a III-a a Sinodului II Ecumenic În sfera dogmei ecleziastice, Sinodul a rezumat o perioadă lungă și dificilă de dispute cu arienii Astfel, canonul I al Sinodului afirmă fidelitatea Bisericii față de definiția credinței Primului Sinod Ecumenic și condamnă ereziile Eunomienilor, Anomeanilor, Arienilor (Omienilor) sau Eudoxienilor, Semi-Arienilor sau Doukhoborilor, Sabellienilor, Marcelienilor, Fotinienilor , și apolinarieni Activitatea celui de-al doilea Sinod Ecumenic este legată de apariția Crezului, cel mai răspândit în Orient, Niceo-Constantinopol - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Crezul Niceno-Constantinopolitan La Sinod a fost adoptat un nou Crez, care este necesar pentru diversele nevoi ale Bisericii: mărturisire de credință, Botez, vestire etc Conform celor mai recente cercetări, noul Simbol la nivelul întregii Biserici nu a fost o versiune corectată și completată a celui dintâi, Simbolul Nicee, ci a fost compilat din nou pe baza simbolului Bisericii din Ierusalim Crezul de la Niceea a existat destul de mult timp împreună cu Crezul de la Constantinopol ca o mărturisire de credință autorizată (de exemplu, dreptul al Sinodului III Ecumenic din interzice întocmirea unui alt Crez decât Crezul de la Niceea) Principalele diferențe formale și de fond dintre cele două simboluri pot fi reprezentate de următoarea listă: Ca incorect, cuvintele "din esența Tatălui" sunt eliminate Deoarece fiecare Persoană a Treimii posedă esență divină, atunci a spune "din esența Tatălui" este același lucru cu a spune că Fiul provine din propria Sa esență S-au înlăturat cuvintele simbolului de la Niceea despre Hristos: "(Prin care s-au întâmplat toate ) atât în cer, cât și pe pământ", pentru a nu da motive să-l considerăm pe Fiul în spiritul platonismului drept Logos -Demiurg, completând lucrarea Tatălui (Creatorul vizibilului și al invizibilului) Conform acestei formule, Fiul nu este al doilea Creator-Demiurg, ci partenerul unic al lui Dumnezeu Tatăl în crearea lumii create Împotriva vechilor concepții niceene ale lui Marcellus din Ancyra, pentru a indica plinătatea naturii divine în Hristos, în Simbol sunt introduse cuvintele: "înainte de toate veacurile" și "Care Împărăție nu va avea sfârșit" Aceasta include, de asemenea, adăugiri despre "Fiul șezând de-a dreapta Tatălui" și "venirea cu slavă" pentru judecată asupra celor vii și morților Împotriva lui Apolinar, pentru a indica plinătatea naturii umane în Hristos, se adaugă dogma "întruparii din Duhul Sfânt și Maria Fecioara" și "întruparii" Se adaugă și cuvintele despre răstignire, îngropare și înviere "a treia zi, după Scripturi" După cuvintele "Și în Duhul Sfânt" se adaugă teologia Duhului Sfânt (pneumatologie): în timp ce Duhul Sfânt, deși nu este numit Dumnezeu (pentru a face compromisuri cu macedonenii șovăitori), însă, limbajul folosit despre slăvirea și închinarea Duhului împreună cu Tatăl și cu Fiul indică natura Sa divină Nu există anatematisme în noul simbol, ci din vechile simboluri locale, mărturisirea de credință "într-o Biserică Sfântă, Catolică (Catolica) și Apostolică", "una - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor botezul" și speranța "învierii morților și viitoarei vieți veșnice" În această ediție, Crezul a primit o formă armonioasă și sistematică de termeni: Cred într-un singur Dumnezeu, Tatăl Atotputernic, Creatorul cerului și al pământului, al tuturor lucrurilor vizibile și nevăzute; și într-un singur Domn Iisus Hristos, singurul Fiu al lui Dumnezeu, născut din Tatăl înainte de toate veacurile, Lumină din Lumină, Dumnezeu adevărat din Dumnezeu adevărat, născut, nu creat, având o singură esență cu Tatăl, prin care au fost toate lucrurile creată; de dragul nostru, oamenii, și de dragul mântuirii noastre, a coborât din ceruri, a luat trup de la Duhul Sfânt și de la Maria Fecioara și s-a făcut om; răstignit pentru noi sub Pontiu Pilat, suferind și îngropat; și a înviat a treia zi, după Scripturi; și S-a înălțat la cer și șade de-a dreapta Tatălui; şi venind iarăşi cu slavă să judece vii şi morţi, a căror împărăţie nu va avea sfârşit; iar în Duhul Sfânt, Domnul, dătătorul de viață, purceind de la Tatăl, S-a închinat și slăvit în egală măsură cu Tatăl și cu Fiul, care au vorbit prin prooroci; Și într-una, Sfântă, Catolică și Apostolică Biserică Mărturisesc singurul Botez pentru iertarea păcatelor Ceai (sperăm că așteaptă) pentru învierea morților şi viaţa veşnică viitoare Amin (traducerea mea - Ed ) După Sinodul II Ecumenic, simbolul de la Niceea a continuat să fie folosit în Biserică multă vreme, până când a fost înlocuit de simbolul Niceo-Constantinopolitan Aceasta din urmă este mărturisirea oficială a Bisericii Răsăritene (Ortodoxe) de astăzi Întrebări de securitate pe această temă Ce trăsături ale terminologiei au distins teologia "Noua Nicenă" de "Vechea Nicenă"? Ce partide și curente au existat în Biserică înainte de Sinodul II Ecumenic? Care dintre ei erau ortodocși, care apoi au fost condamnați ca eretici? Descrieți cauzele schismei antiohiene din La ce conciliu și cum s-a încercat să soluționeze diferențele dintre antiocheni? - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Care au fost principalele teze ale ereziei lui Apolinar din Laodiceea, condamnată de Sinodul II Ecumenic? Care au fost premisele și sarcinile Sinodului II Ecumenic? În ce măsură au fost rezolvate? Descrieți mersul Sinodului II Ecumenic De ce arhiepiscop Constantinopol St Grigorie Teologul nu a putut prezida primele ședințe ale Sinodului? Care au fost rezultatele Sinodului II Ecumenic în domeniul administrației bisericești? Care au fost rezultatele Sinodului II Ecumenic în domeniul dogmei bisericești? Literatură suplimentară pe această temă Asmus V , prot , Tsypin V , prot Sinodul II Ecumenic // PE T IX M , S - Maksimovici KA Personalitate și "spațiu" în poezia lui Grigore Teologul // Vestnik PSTGU Ser : Teologie Filozofie Problemă ( ) pp - Mihailov P B Vasile cel Mare // PE T VIL M , S - , - Fokin A R Grigory Nyssky // PE T XII M , S - Shmaliy V , preot Apolinarism // PE T III M , S - Shmaliy V , preot Apollinaris din Laodicea (junior) // PE T III M , S - Shmaliy V , preot Arianism // PE T III M , S - II D Hristologie după (Cu A Medvedev, cu participarea preoților D Pashkov și KA Maksimovici) Originile controversei hristologice Premise teologice pentru disputele hristologice din secolele V-V trebuie căutat chiar la începutul istoriei Bisericii Desigur, apostolii înșiși aveau deja o anumită idee despre Hristos, deși la acea vreme ideile hristologice nu primiseră încă acea formă rafinată teologic, ca în Crezurile și orosurile de mai târziu ale Sinodelor În textele Noului Testament, putem vedea doar contururile cele mai generale ale acelor idei despre care vor argumenta ulterior școlile teologice opuse, grupurile naționale și forțele politice Pe de o parte, ideile primilor creștini despre Hristos se întorc la "cristologia" iudeo-creștină Cuvântul "hristologie" este cuprins între ghilimele, deoarece concepțiile hristologice ale acestui grup de creștini nu existau sub forma unui simbol doctrinar, ci mai degrabă ca element al predicării și, probabil, al practicii rugăciunii Scriitori bisericești de mai târziu, confruntați cu teologic - - II Istoria dogmelor Combaterea ereziilor cu ideile acestei ramuri originale a creștinismului, a condamnat-o drept erezie Reprezentantul tocmai acestei tendințe hristologice a fost, după cum am menționat deja, principalul ideolog al dinamismului, Pavel de Samosata (vezi mai sus, p ) Această direcție a gândirii teologice este mult mai rău reprezentată în sursele scrise decât teologia greacă a apologeților Iar în Noul Testament, o colecție exclusiv greacă, putem vedea doar ecouri slabe ale acestei tendințe Această viziune crește, desigur, din iudaism Faptul este că însuși cuvântul "Hristos", pe care toți europenii l-au asociat de mult timp cu Dumnezeu-omul, nu avea inițial o afiliere atât de clară și lipsită de ambiguitate "Hristos" este o traducere literală în greacă a cuvântului ebraic "Mashiach" (în transmisia greacă: "Mesia"), care poate fi tradus în rusă ca "Unsul", "Unsul" (cf mai sus, p ) Acest cuvânt și-a avut istoria înainte de apariția creștinismului În Vechiul Testament, este folosit destul de des și nu numai în legătură cu venirea Mesia, care va face ceva măreț, ci și în raport cu mulți oameni care existau deja - regi și patriarhi ( Sam XXIV, ; Is XLV, ; Ps XVII (XVIII), ; CIV (CV), ) Erau înzestrați cu un har divin deosebit, dar totuși erau oameni, cu patimile, slăbiciunile și nașterea trupească și moartea lor Și erau oameni în primul rând Prin urmare, când un creștin din evrei, care era, de exemplu, Sf apostolul Petru, s-a adresat iudeului (Fapte II, - ), principalul său destinatar, cu predica doctrinei, și a spus că îl predică pe Mesia Isus, cel mai probabil a înțeles cuvântul "mesia" în mod obișnuit, sens antic evreiesc - ca uns regal al lui Dumnezeu, fără a asocia acest nume cu divinitatea persoanei lui Isus însuși Nu putem judeca cu exactitate amploarea unui astfel de fenomen precum hristologia iudeo-creștină, dar nu există nicio îndoială că a fost larg răspândit în Orientul roman, mai ales în rândul popoarelor de limbă semitică: evrei, sirieni, aramei, arabi etc precum şi în ţinuturile persane Nu întâmplător, în viitor, școala de teologie antiohiană, mai răsăriteană, va deveni fortăreața nestorianismului O altă tendință este "teologia logosului Noului Testament" pe care o găsim în scrierile apostolilor Ioan și Pavel Acolo, Isus este Dumnezeu (Logos), Cuvântul lui Dumnezeu, Unicul Său Fiu Născut, deși încă nu se vorbește despre egalitatea Sa esențială cu Dumnezeu Tatăl El a participat la crearea lumii și El mântuiește oile Sale credincioase Gnosticii, care s-au bazat pe această tradiție, reprezintă o extremă - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) este gradul de dezvoltare al acestei tendințe, care se numește docetism (vezi mai sus, p ) Abordări contradictorii, datorită acestor două tendințe, observăm în cadrul creștinismului bisericesc Teologii ortodocși, în diferite grade impregnați de teologia platoniciană, toți recunosc logosul, componenta pretemporală a omului-Dumnezeu Pe parcursul secolelor II-III principalele eforturi teologice au vizat fundamentarea şi dezvoltarea tocmai a acestei teologii "logos" Prin urmare, întrebările despre natura umană a lui Hristos practic nu au apărut Au existat destule probleme asociate cu înscrierea creștinismului în contextul intelectual al epocii, menținând în același timp principiul fundamental al monoteismului pentru iudaism Și deși în secolele V-VI Gnosticii și creștinii evrei nu au mai participat la dezvoltarea teologiei bisericești, mai existau oportunități de dezvoltare a ideilor bazate pe intuiții similare Tradițiile teologice, denumite în mod obișnuit școlile alexandrine și antiohiene, au încercat să înfrâneze forțele politice și ecleziastice aprinse din secolele V-VI, care pentru o parte a Bisericii s-au încheiat în sinteza calcedoniană, iar pentru cealaltă parte în cădere din trupul Bisericii Cu toate acestea, deja în teologia creștină timpurie se poate discerne o diferență foarte importantă de terminologie Unii autori folosesc în mod regulat cuvântul "carne" (vâslă greacă^) când descriu natura umană a lui Hristos, în timp ce alții preferă cuvântul "om" (greacă avarsolod) Conform tradiției consacrate, ele sunt de obicei numite curente Logos-Sarks (viitoarea școală alexandriană) și Logos-anthropos (viitoarea școală din Antiohia) Cu toate acestea, chiar și pentru această diviziune, o demarcație teritorială clară este necaracteristică De exemplu, Origen și St Se știe că Chiril din Alexandria a trăit în Alexandria, dar aparținea ramurii Logos-anthropos, care mai târziu avea să fie asociată cu Antiohia Susținătorii direcției "Logos-Sarks" (sau așa-numita "Cristologie de jos") au postulat doar Întruparea Cuvântului, fără să spună nimic despre sufletul și mintea omului în Hristos, în timp ce adepții "Christologiei de sus" ( "Logos-anthropos") a susținut că Hristos a acceptat pe lângă trup și plinătatea naturii umane - i e atât sufletul cât și mintea Apolinarismul În a doua jumătate a secolului al IV-lea pentru prima dată în Biserică există o dispută de anvergură legată de hristologic - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Probleme Vinovatul disputei a fost Apollinaris, Episcop Laodiceea (anii ai secolului al V-lea) Ideea lui Apollinaris că în Hristos Logosul a înlocuit mintea omenească cu Sine Însuși a fost puternic condamnată la Sinodul al II-lea Ecumenic de la Constantinopol, deoarece a presupus caracterul incomplet al naturii umane percepută de Mântuitorul (vezi mai sus, p ***) ) Este important de subliniat că, pe lângă propriile reflecții, Apollinaris s-a bazat și pe deja amintita tradiție teologică "alexandriană" "Logos-Sarks" De fapt, el a fost unul dintre primii care a încercat să dea o formulare detaliată a acestei doctrine Cunoscut pentru prietenia sa cu St Atanasie cel Mare, care a refuzat să-l condamne până la sfârșitul vieții sale ( ) Sf însuşi Atanasie, fiind un adept al școlii Logos-Sarks, demonstrează în scrierile sale un stil teologic apropiat de Apollinaris Ei au fost uniți și prin aderarea lor la triadologia nicenă Apollinaris a fost multă vreme singurul episcop din Orient care a recunoscut Crezul de la Niceea La Apolinar a fost că Sf Vasile cel Mare (care nu și-a dezvoltat încă pe deplin doctrina despre Sfânta Treime) pentru o explicație a credinței de la Niceea Celebrul luptător de erezie St Epifanie al Ciprului a regretat deschis că un soț atât de vrednic devenise eretic Au fost două cele mai importante consecințe ale condamnării apolinarismului Mai întâi, a fost creat un precedent pentru condamnarea învățăturii teologice care a apărut din ramura Logos-Sarks De acum și până la apariția numelui "monofizitism", susținătorii ramului "Logos-anthropos" și-au acuzat oponenții că urmează învățăturile lui Apollinaris A doua consecință a fost mai banală Cert este că elevii lui Apollinaris, după ce l-au condamnat pe profesor, au decis să-i sacrifice numele pentru a-și păstra învățătura Ei au înscris unele dintre scrierile sale cu numele unor scriitori creștini autorizați de atunci - Sf Atanasie, Sf Papa Iulius al II-lea și Sf Grigore din Neocezareea (Făcător de minuni) Aceste scrieri au fost numite mai târziu "falsuri apolinariene" Sub numele lor, au supraviețuit parțial până astăzi În perioada studiată, aceste scrieri fals înscrise au fost folosite de Sf Chiril al Alexandriei în polemica cu Nestorius Deși Cyril a citat rar aceste cărți falsificate, ele au avut o influență clară asupra gândirii sale teologice Una dintre cele mai importante împrumuturi a fost formula lui Apollinaris "Natura unică a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat", care va fi discutată mai jos - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) După condamnarea lui Apollinaris, are loc o scurtă înflorire a ramurii "Logos-anthropos", care este asociată în principal cu Școala din Antiohia, fondată de Diodor din Tars (sau Tars), unul dintre profesorii Sf Ioan Gură de Aur Printre altele, fiind, precum Sf Grigore Teologul, un adept al neoniceismului, Diodor a scris tratate împotriva vechiului Apolinar Niceean pe probleme hristologice Învățăturile lui Diodor din Tars și Teodor din Mopsuestia (preotul D Pașkov) Diodor din Tars (c - înainte de ), opunându-se activ lui Apolinar, a vrut să sublinieze plinătatea naturii umane în Hristos El a distins "Fiul lui Dumnezeu" de "Fiul Mariei și descendentul lui David" Acest lucru a fost destul de firesc pentru școala antiohiană de teologie și exegeză, care era interesată în primul rând de latura pământească a vieții lui Hristos În sistemul încă nedezvoltat de terminologie folosit de Diodor și de adepții săi, conceptele de "natura" (fshy;), "ipostas" (vnbsgtasgk;) și "persoană" (schyuasopov) au fost folosite, de regulă, în mod sinonim Această ambiguitate terminologică a dus nu numai la distincția în Hristos a două "ipostasuri", dar a implicat și pericolul de a separa "omul" și "Dumnezeu" Iată ce i s-a întâmplat lui Diodor: el a interpretat unitatea în Hristos a naturii divine și umane mai degrabă într-un sens moral decât în sens esențial El a plecat de la presupunerea că asemănarea poate fi percepută numai de la fel Cuvântul etern al lui Dumnezeu nu se poate uni în mod natural cu fiul muritor al Mariei El a înțeles întruparea Fiului ca infuzia (evoikt|ok;) a Divinității într-un om perfect, asemănătoare cu infuzia lui Dumnezeu într-un templu El nu a acceptat două nașteri ale Fiului lui Dumnezeu, adică nașterea efectivă a Fiului și Cuvântul lui Dumnezeu din Maria Maria l-a născut doar pe omul Hristos, descendent al lui David: "Să nu credeți că Dumnezeu Cuvântul este fiul Mariei Un muritor dă naștere unui muritor, consubstanțial în natură și trup, și nu îndrăznește să recunoaștem două nașteri ale lui Dumnezeu Cuvântul: una pre-eternă, cealaltă în vremurile din urmă Prin urmare, "cel născut din sămânța lui David" poate fi numit Fiul lui Dumnezeu "nu prin natură, ci prin har" (carity hai oѵ fpasi) Următorul pas va necesita în mod logic o distincție în Hristos și două persoane unite "prin har" Astfel, Diodor a devenit un fel de precursor al nestorianismului Cei mai cunoscuți teologi dintre ucenicii lui Diodor au fost Sf Ioan Gură de Aur, Teodor de Mopsuestia și Nestorie Constantin •PG , - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor tinopolsky Ioan Gură de Aur în omiliile sale nu s-a cufundat în profunzimea problemelor teologice, transmițând o învățătură bisericească complet pură, verificată la acea vreme Principalul exponent al hristologiei "răsăritene" a fost teologul remarcabil al acestei epoci, Teodor de Mopsuestia Originar din Antiohia, a condus biserica Mopsuestia din Cilicia din până în A scris destul de multe tratate teologice și exegetice, dar lucrările sale au ajuns până la noi doar fragmentare O mare parte din ceea ce a scris s-a pierdut, deoarece îndoieli serioase cu privire la ortodoxia sa au apărut după , iar după condamnarea la Sinodul V Ecumenic ( ), lucrările sale au fost distruse într-o manieră organizată ca eretice Cu toate acestea, la Sinodul III Ecumenic de la Efes au fost citate fragmente din tratatele sale, care au supraviețuit până în zilele noastre Pe baza acestor citate, suntem acum în măsură să evaluăm doctrina teologică a lui Teodor Citind pasajele existente, avem impresia că Teodor rupe cadrul hristologiei profesorului său Diodor, în contrast cu care Episcopul de Mopsuestia vrea să afle cu toată certitudinea calea unirii în Hristos a două naturi perfecte, Divină și uman În construcțiile sale, o polemică energică cu hristologiile ariene și apolinariene este clar vizibilă În termeni generali, sistemul lui Theodore este prezentat în forma următoare Dumnezeu Cuvântul a luat de la Maria un om perfect, Isus din Nazaret, și l-a înviat din morți Din această afirmație, cu o logică inexorabilă, el ajunge la recunoașterea a două persoane în Hristos: "Când deosebim între naturi, vorbim despre natura desăvârșită a lui Dumnezeu Cuvântul și persoana desăvârșită; nu se poate vorbi de esență fără chip În mod similar, să vorbim despre natura perfectă a omului și despre chip Și numai atunci când ne referim la "contact" vorbim de o singură persoană" (PG , ; traducerea mea După cum vedem, Teodor folosește conceptul de auvâcpeia "contact", care a fost folosit înaintea lui (de exemplu, de Sfântul Vasile cel Mare) într-un context complet ortodox, denotând unitatea Divinului și umanității Teodor (și după el Nestorius) începe să folosească acest concept într-un mod original, implicând evident contact moral, și nu unitate reală, și este gata să numească doar acest "contact" "o singură persoană" Astfel, în învățătura sa, unitatea persoanei nu este recunoscută ca reală, ci doar ca aparentă Mai exact, el este gata să recunoască - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Hristos, doar unitatea voinței și acțiunii, anticipând în mod neașteptat erorile monoteliților Mai mult, pentru a lămuri "contactul naturii", el face o analogie cu locuința lui Dumnezeu în sfinți: "Noi înțelegem locuința în interior nu la fel [ca la apostoli și în general la toți drepții] - o asemenea nebunie să nu ni se întâmple niciodată, - ci ca la Fiul" (PG , ) În consecință, diferența dintre drepți și "Fiul lui David" însuși în raport cu unitatea cu Dumnezeu apare la Teodor nu ca fiind calitativă, ci doar cantitativă De aici provine o altă trăsătură importantă a erorii sale - doctrina perfecțiunii morale treptate a lui Isus Dumnezeu Cuvântul începe să locuiască în Isus Hristos din momentul concepției Sale supranaturale, dar "contactul" lor la început rămâne relativ neterminat În timpul vieții sale pământești, Hristos este desăvârșit moral, iar unitatea cu Dumnezeu Cuvântul se realizează din ce în ce mai deplin Cel mai important eveniment al vieții Sale pământești este botezul în Iordan - etapa de tranziție de la viața sub lege la viața sub har Theodore și-a trăit viața fără critici serioase și a murit înconjurat de adepți și admiratori Ulterior, a fost canonizat de nestorieni ca sfânt Nestorie al Constantinopolului și Sf Chiril al Alexandriei (preot D Pashkov) În , sub patronajul celui mai apropiat consilier al împăratului Teodosie al II-lea, eunucul Chrysaphius, arhimandritul Nestorius al Antiohiei (c - c , arhiepiscop de Constantinopol în - ) a ocupat scaunul Constantinopolului în A fost elevul lui Teodor de Mopsuestia Învățătura lui teologică a fost influențată și de Diodor din Tars Nestorie nu a introdus nimic nou în dogma antiohiană stabilită Asemenea învăţătorilor săi, el a recunoscut în Hristos două naturi perfecte, numindu-le şi două "ipostaze" Dumnezeu Cuvântul nu poate îndura nimic din ceea ce este caracteristic omului - nașterea, moartea și toate celelalte stări de suferință "intermediare" Dumnezeu Cuvântul a locuit o persoană, de aceea este mai bine să o numim pe Fecioara Maria nu Maica lui Dumnezeu, ci Maica lui Hristos Dumnezeul Cuvântului și omul în care locuia El aveau o singură persoană (ttsedstzhov) "în demnitate și onoare" kai tіtsg]), adorată din toată creația Numai în sensul unei singure demnități sau onoare comune a celor doi Hristos este numit "o singură persoană" Această idee se dezvăluie cel mai bine în cuvintele sale: "Separ naturile și unesc închinarea" (Faptele Sinodelor Ecumenice T I C ) - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Cu predicile sale, Nestorie a provocat foarte curând un protest violent din partea turmei sale mitropolitane În ziua Bunei Vestiri, , o predică anti-nestoriană a fost rostită de un fost pretendent la catedrala mitropolitană, Mt Proclus Kizichesky, viitor arhiepiscop Constantinopol ( - ) Cu toate acestea, Nestorius a continuat să-și dezvolte public gândurile Odată a fost insultat de scolastul (avocatul) Eusebiu (care mai târziu a devenit episcop în orașul tracic Dorilea), care a întrerupt predica lui Nestorie cu exclamația: "Nu, Logosul veșnic însuși s-a supus unei a doua nașteri", numindu-l pe cuvintele lui Nestorius o minciună și o blasfemie Principalul adversar al lui Nestorius a fost Sf Chiril al Alexandriei ( - ) Atât metoda teologică, cât și limbajul teologic al tendinței alexandrine nu erau cele cu care erau obișnuiți în Siria La fel ca teologii "răsăriteni", Sf Chiril nu distinge terminologic între "ipostas", "față" și "natura" Sfântul Chiril a pornit de la faptul că Însuși Dumnezeu Cuvântul este singurul centru, subiectul întregii vieți personale a Omului-Dumnezeu Nașterea Maicii Domnului este a doua Sa naștere, liberă după trup: "S-a născut în trup, nu în așa fel încât un om simplu să se fi născut întâi din Fecioară, iar după aceea Cuvântul S-a pogorât peste El " (Faptele Sinoadelor Ecumenice T I C ) "Trupul a fost făcut împreună cu propriul al Cuvântului, și nu orice persoană separat și separat, nu alta decât El, Hristosul și Fiul înțeles Așa cum trupul fiecăruia dintre noi este numit al nostru, pentru că există separat - este al lui, așa ar trebui să ne gândim la unicul Hristos Dumnezeu Cuvântul, după ce și-a asumat natura umană pentru Sine, a rămas același ca înainte de întrupare; nimic în el nu s-a schimbat; dar El a luat omenirea în unitatea ființei Sale Tot ceea ce trupul și sufletul uman au îndurat, El Însuși a experimentat, pentru că sunt propriul Său trup și suflet Lipsa de dezvoltare menționată mai sus a aparatului conceptual în hristologie (Sf Chiril identifică cel mai adesea "natura" și "ipostas") îl face pe Sf Cyril să vorbească nu numai despre "legătura prin ipostază", ci și despre "conectarea prin natură" Cu toate acestea, expresia "prin natură" nu înseamnă pentru el altceva decât realitatea unei uniri, și nu o fuziune, ci o pierdere a proprietăților esențiale Sfânta Fecioară a născut trupeşte pe Dumnezeu, ipostatic unită cu trupul, de aceea spunem că este Maica Domnului (Ioel - PG , ) Din momentul unirii, teologul trebuie să privească la Hristos doar din punctul de vedere al unității, Acest lucru a fost observat în special de Sf Ioan Damaschinul (PG Col ) - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) și să nu afirme dualitatea în acest întreg viu unic (o astfel de dualitate poate fi asumată doar în abstract, înainte de alăturare) Chiril recunoaște diferența dintre cele două naturi în Hristos doar teoretic (khata tsovg|ѵ tr]ѵ tesoriаѵ) În distribuirea cuvintelor evanghelice ale Sf Chiril a văzut împărțirea singurului Hristos în două părți independente El a considerat conceptul de "așezare" (Evo(хт|оід) inacceptabil, deoarece implică o simplă locuire, și nu unitate Faptul că Logosul divin însuși a devenit subiectul acțiunilor și stărilor naturii umane este dincolo de înțelegerea umană Dar această iubire divină manifestată pentru omul căzut, iar a nega acest lucru ar însemna, după Chiril, a nega misterul întrupării Apostolul vorbește despre Unul Născut, că El, "fiind bogat, S-a făcut sărac pentru noi" ( Cor VIII, ), că "S-a smerit, a luat chip de slujitor" (Fil II, ), adică a acceptat tot ce este uman În același timp, din păcate, Sf Chiril a folosit scrieri false inscripționate cu numele Sf Atanasie, care nu erau altceva decât lucrările lui Apollinaris (despre "falsurile apolinariene" vezi mai sus, p ) Prin aceasta, el a adus asupra sa o atitudine extrem de suspectă în cercurile teologilor sirieni - în primul rând din Theodorshpa din Cirus și Andrei din Samosata Formula apolinariana "firea unică a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" se găsește în el alături de expresia "unicul ipost al Cuvântului întrupat" (PG , ) Sfântul Chiril a înțeles această expresie ca "o singură persoană divino-umană" El a scufundat împrumuturile involuntare de la Apolinar în contextul raționamentului său teologic cu un conținut complet ortodox Se poate spune că Sf Chiril a negat umanitatea lui Hristos nu în plinătatea ei (ca Apollinaris), ci în individualitatea sa (adică în prezența unui ipostas sau a unui chip) O numim pe Fecioara care L-a născut Maica Domnului, pentru că, după umanitatea percepută, tocmai din Ea s-a născut ipostasul divin Pregătirea și convocarea Sinodului III Ecumenic de la Efes (S A Medvedev) Sf Chiril a fost un apărător activ al intereselor Scaunului din Alexandria și un politician priceput, iar pentru el întărirea Constantinopolului în treburile bisericești era extrem de nedorită Unchiul lui Chiril și predecesorul Scaunului din Alexandria, experimentatul politician bisericesc Teofil ( - ) era deja intrigant împotriva Constantinopolului când Sf Ioan Gură de Aur a încercat să extindă drepturile mitropolitului în Asia Mică și chiar l-a chemat, Teofil, la curtea bisericii, care - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor a dus în la depunerea lui Hrisostom la catedrala infamă de sub Stejar Acum la St Chiril, a devenit posibil să se repete campania victorioasă împotriva Arhiepiscopului Antiohiei de Constantinopol Cu toate acestea, nu trebuie să credem că Cyril a fost condus doar de motive politice Sf însuşi Chiril (deși nu în mod public, ci în scrisori private) a considerat cu siguranță întemeietorul ereziei împotriva căreia s-a opus nu Patriarhului Nestorie, ci lui Teodor de Mopsuestia În public, a vorbit doar despre nestorianism, transpunând astfel dezacordul său dogmatic cu patriarhul mitropolit într-un plan politic Astfel, o serie de motive - diferențele teologice, interesele politice bisericești ale Alexandriei și exemplul unui unchi victorios - l-au împins pe patriarhul voinic în conflict cu Constantinopolul Pentru a te ajuta, St Chiril a decis să-l cheme pe Papa Celestin / ( - ), care era nemulțumit de Nestorius din cauza acceptării de către acesta a călugărilor pelagieni schismatici După ce l-a informat pe papa despre situația actuală și și-a asigurat consimțământul pentru acțiuni active (cu atât mai mult cu cât Sinodul Roman din august a condamnat învățăturile lui Nestorie), Sf Chiril adună un sinod la Alexandria (noiembrie ), care primește compozițiile Sf Chiril anatematisme împotriva învățăturilor lui Nestorie (deși fără a-i menționa numele) Aceste anatematisme au fost trimise lui Nestorius pentru semnare Le-a trimis înapoi fără să semneze, dar le-a atașat propriile anatematisme Teologii estici i-au venit in ajutorul lui Nestorie, printre care si Teodoret din Cir ( - c ), care l-a acuzat pe Sf Chiril în apolinarism Întrucât conflictul a crescut și nu a vrut să se estompeze de la sine, împăratul Teodosie al II-lea, la cererea lui Nestorie, a convocat Sinodul III Ecumenic în orașul Efes Cu toate acestea, Sinodul nu a mers așa cum se așteptau susținătorii Arhiepiscopului de Constantinopol În primul rând, episcopul Memnon al Efesului, ca și Sf Cyril, a fost într-un sens politic un adversar al lui Nestorius Mitropolia din Efes era o biserică puternică Pelagianismul este o mișcare morală și teologică specială printre creștinii din Roma și Africa de Nord Întemeietorul doctrinei - Pelagius a propovăduit libertatea deplină a voinței umane și capacitatea omului de a obține mântuirea pe cont propriu, ceea ce a dus la negarea doctrinei păcatului originar și a predestinației divine Controversa pelagiană a izbucnit la începutul secolului al V-lea și a continuat până la interzicerea pelagianismului printr-un decret imperial în și a Consiliului Local Cartaginez în Cel mai proeminent oponent al pelagianismului a fost blzh Aurelius Augustin - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) a fost centrul bazat pe autoritatea ap Ioan Teologul și, fără îndoială, ar fi trebuit să devină patriarhie Întărirea Scaunului de la Constantinopol a dus la pierderea semnificației Efesului în Asia Totuși, la acea vreme, Efesul era încă un centru influent și a încercat să reziste extinderii influenței Constantinopolului Prin urmare, însăși numirea Efesului ca loc pentru Sinodul Ecumenic a jucat împotriva lui Nestorie Înainte de începerea Sinodului, toate bisericile locale erau închise pentru nestorieni, procesiuni aduse de Sf Chiril călugării și paravalanii egipteni (vezi mai sus, p ) și episcopii disidenzi au fost intimidați în toate modurile posibile Chiril a adus cu el aproximativ dintre episcopii săi, iar Memnon a adunat Susținătorii Arhiepiscopului Alexandriei erau mai bine organizați și au putut să obțină o majoritate până la începutul Conciliului Dimpotrivă, antiohienii aliați cu Nestorie, conduși de Ioan din Antiohia, nu au avut timp să ajungă la începutul Sinodului În timp ce ajungeau la Efes, Sf Chiril și susținătorii săi au pregătit opinia publică pentru condamnarea lui Nestorius Cursul Catedralei Fiind la două săptămâni distanță, Ioan din Antiohia cu episcopia sa a trimis o scrisoare către Sinod, în care a cerut să-l aștepte dacă se poate, dar dacă a întârziat, atunci să înceapă Sinodul Sfântul Chiril, fără să aștepte pe episcopii răsăriteni, a deschis Catedrala la iunie , în ciuda obiecțiilor reprezentantului imperial Flavius Candidian și a de episcopi La deschiderea Sinodului, care a avut loc în biserica catedrală Sf Maria din Efes, au participat de episcopi Sinodul a fost prezidat nu de mitropolitul din Efes Memnon (cum ar fi fost conform protocolului), ci de Chiril al Alexandriei, care a primit autoritatea de a-l reprezenta pe papa roman Celestin Nestorius, care, în absența principalilor săi aliați, respinsese de trei ori propunerea de a se prezenta la Consiliu, a fost condamnat și demis în lipsă în timpul unei ședințe La Consiliu, anatematisme ale Sf Chiril, însă, nu au fost aprobate ca document doctrinar (oros) Nestorie împreună cu Candidian și câțiva mitropoliți au trimis o plângere împăratului și au început să aștepte sosirea antiohienilor, care a avut loc abia pe iunie, mier Canonul III al Sinodului II Ecumenic, precum și atacul canonic asupra Efesului, care a fost efectuat de Sf Ioan Gură de Aur în Adică, Memnon ia tratat ca eretici chiar înainte de condamnarea generală a bisericii - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor la patru zile după condamnarea lui Nestorie La sosire, au convocat un conciliu special (așa-numitul "Soborik" ) în număr de de episcopi, conduși de Ioan din Antiohia Autonumele acestei catedrale este "Sfânta Catedrală a Eparhiei Răsăritene și a provinciilor Bitinia, Pisidia, Paflagonia, Capadocia II, Europa, Rodopi, Tesalia și Dacia" Părinții acestui sinod (inclusiv cel mai proeminent teolog Teodoret din Cir) au condamnat anatematisme ale Sf Chiril ca eretic, iar învățăturile lui Nestorius au fost recunoscute drept ortodoxe Sf Chiril din Alexandria și Memnon din Efes au fost destituiți, iar adepții lor au fost excomunicați din Biserică Astfel, la Efes, de fapt, au existat două consilii care au luat hotărâri opuse Împăratul a fost dezamăgit de despărțire Pentru a rezolva problema, el a ordonat să aștepte noul său reprezentant și să organizeze o nouă ședință comună Cu toate acestea, ambele părți au respins această propunere sub pretextul că deciziile cu adevărat ortodoxe au fost luate doar la consiliul lor Situația s-a schimbat din nou la sosirea legaților papali - Episcopii Arcadius și Proektus și Presbiterul Filip, care au exprimat voința întregii vaste Biserici occidentale și, bineînțeles, au luat partea Sf Kirill La a doua și a treia sesiune a Conciliului din și iulie a fost citită o scrisoare către Sinodul Papei Celestin, iar legații romani s-au alăturat condamnării lui Nestorie Pe și iulie, la Sinodul pentru comportament non-canonic, Ioan din Antiohia și întreaga sa "catedrală" au fost excomunicați până la pocăința completă În ajunul Sinodului, Ioan din Antiohia a încercat, în conformitate cu împărțirea civilă a imperiului, să-și instaleze mitropolitul în Cipru Cu toate acestea, ciprioții s-au opus încălcării libertății lor La a șaptea ședință a Sfatului din august (se citește "iulie"), la cererea Mitropolitului (Constanței) cipriot Riga și epp Zenon și Evagrie, a fost confirmată independența Bisericii Cipriote față de Antiohia (cf Efes ) Astfel, s-a pus o limită întăririi Scaunului Antiohiei, care concura cu Alexandria în Răsărit După Sinod, principalul apărător al Constantinopolului, Sf Chiril și Alexandrienii au devenit un binecunoscut lider spiritual arhi- Un număr atât de mic de episcopi răsăriteni se datorează faptului că numărul participanților la sinod nu a fost determinat dinainte cu precizie și antiohienii au ajuns în cel mai mic număr posibil După Efes, s-a ținut un conciliu în Antiohia, la care au participat de episcopi - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Mandrita dalmata, care a părăsit chiar izolarea de de ani pentru a influența împăratul Acest lucru nu a făcut decât să sporească confuzia, ca urmare a căreia Teodosie a emis un document întocmit foarte viclean, conform căruia împăratul, parcă, nu a observat scindarea care a avut loc Sinodul, fără a menționa esența hotărârilor sale, a fost declarat valabil, toate interdicțiile pronunțate erau împotriva lui Nestorie, pe de o parte, și a Sf Chiril și Memnon, pe de altă parte, au fost recunoscuți ca legitimi, iar părinții Consiliului au fost rugați să-și continue întâlnirile Desigur, împăratul a înțeles că în Biserică s-a ivit o schismă, dar a încercat să vindece acest ulcer prin mijloace vădit nepotrivite, și anume creând înfățișarea păcii și armoniei Un reprezentant special al împăratului a fost trimis la Efes - "comiterea recompenselor sacre" (de fapt ministrul Finanțelor) Ioan, care a închis trei destituiți la ambele consilii și a cerut ca ambele părți ireconciliabile să-și întocmească Crezurile, chemând astfel, dacă nu pentru direct, apoi cel puțin către un dialog absent O astfel de expunere a fost oferită doar de către răsăriteni, iar Sf Chiril și susținătorii săi nu au urmat chemarea împăratului Văzând insolubilitatea situației, Teodosie a chemat oficial reprezentanții ambelor părți În acest moment, Nestorius nu a suportat tensiunea și (poate simțindu-se vinovat pentru despărțire) a cerut să fie scos de la amvon înapoi la mănăstirea sa din Antiohia Curând, în locul său, nu fără influența partidului pro-alexandrian, a fost numit un arhiepiscop Maximian ( - ) Astfel, esterii și-au pierdut cel mai puternic apărător După aceea, i-a fost mai ușor pentru oscilanta și slabă voință Teodosie să ia decizia finală Cu toate acestea, reacția lui a fost din nou ambivalentă și compromițătoare El a emis două decrete de închidere a Consiliului, probabil destinate două facțiuni în război Într-unul dintre decrete, împăratul a menționat depunerea Sf Cyril și Memnon, dar nu în celălalt Chiril a interpretat acest al doilea decret în favoarea sa și s-a retras calm la Alexandria Acordul din După schimbul de anateme din timpul Sinodului III Ecumenic, împăratul a trebuit să împace în grabă ambele grupuri Ca urmare a eforturilor comune ale reprezentantului imperial, notarul Aristolau și Ioan din Antiohia și Sf Chiril din Est a reușit să fie convins să semneze o declarație de compromis de credință Documentul a fost adresat celor de episcopi, reprezentanți ai ambelor părți - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Este citat în St Chiril către Ioan din Antiohia "Să se bucure cerurile": "Mărturisim că Domnul nostru Iisus Hristos, Unul Născut Fiu al lui Dumnezeu, este un Dumnezeu desăvârșit și un om desăvârșit cu suflet și trup rațional; că S-a născut înaintea veacurilor din Tatăl după Dumnezeire, în zilele din urmă pentru noi și pentru mântuirea noastră din Fecioara Maria - după omenire; că El este consubstanțial cu Tatăl în Divinitate și consubstanțial cu noi în umanitate, pentru că a existat o unire a două naturi (natura) De aceea, mărturisim un singur Hristos, un singur Fiu, un singur Domn În acest concept de unire netopită, o mărturisim pe Sfânta Fecioară Theotokos, pentru că Dumnezeu Cuvântul S-a întrupat și s-a făcut om, iar din însăși concepția s-a unit cu Sine templul primit de la Ea Știm că unii teologi fac comune Evanghelia și cuvintele apostolice despre Domnul, ca referindu-se la o singură Persoană, în timp ce alții se despart în raport cu două naturi (natura) și leagă pe cei evlavioși cu Divinitatea lui Hristos și pe cei smeriți cu umanitatea "( Fapte Sob T I S ) Această formulă doctrinară de compromis a fost întocmită pe baza mărturisirii de credință, pe care antiohienii au prezentat-o înapoi la Efes la cererea împăratului Principala trăsătură a acestei formule este absența în ea a expresiei "unire după ipostas", inacceptabilă pentru antiohieni, din al -lea anatematism al Sf Chiril - la urma urmei, Nestorie și susținătorii săi nu puteau recunoaște în Hristos doar "un singur ipostas" (identificat de ei cu "natura") Așadar, noua formulă hristologică, folosind o terminologie general acceptabilă pentru toți, a fost salutată de ambele părți ca punând capăt conflictului Răsăriții au acceptat mesajul Sf Cyril ca o respingere a ceea ce, în învățătura sa, le părea o concesie față de apolinarism Așa a înțeles acest mesaj cunoscutul teolog oriental Yves din Edessa ( - , - ), care a transmis un mesaj despre evenimente episcopului persan care simpatiza cu nestorienii Mare În scrisoarea sa, Yves a definit mesajul Sf Chiril ca rod al pocăinței Cei care nu s-au alăturat din partea de est au fost exilați Nestorie, în ciuda renunțării sale voluntare, nu a fost lăsat în Antiohia, ci exilat în Egipt Cu toate acestea, victoria lui St Cyril nu era complet și lipsit de ambiguitate El și-a atins scopul detronându-l pe Nestorius din motive doctrinare, dar nestorianismul sub forma învățăturilor lui Teodor de Mopsuestia a continuat să existe în Orient - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Apariția monofizitismului Condamnarea lui Nestorie a devenit punctul de plecare pentru formarea unei noi tendințe teologice în hristologie - monofizitismul Formarea finală a doctrinei monofizite, împreună cu dezvoltarea paralelă a teologiei ortodoxe ("calcedoniene"), a durat aproape un secol În prezent, termenul generalizat de "monofizitism" pentru a caracteriza învățăturile hristologice ale Bisericilor necalcedoniene nu este recunoscut de toată lumea Datorită diverselor temeiuri istorice și teologice, aceste învățături sunt uneori preferate să fie numite "anti-calcedonieni", iar reprezentanții lor - "anti-calcedoniți" În manualul nostru se adoptă denumirea tradițională Baza monofizitismului este învățătura bisericească antică, care avea atât manifestări ortodoxe, cât și eretice Printre teologii pe care monofiziții îi considerau predecesori , un loc aparte îl ocupă Sf Chiril al Alexandriei Hristologia sa, percepută în mod deosebit de un număr de adepți ai săi, a devenit pentru ei calea către despărțirea de Biserică În emoția victorioasă de după Sinodul III Ecumenic printre susținătorii Sf Chiril, stările de spirit au domnit, împingându-i să-l condamne pe Teodor din Mop-suestia Au realizat identitatea teologiei lui Nestorius și Teodor, continuitatea lor directă Cu toate acestea, în timpul vieții Sf Chiril a preferat să înfrâneze zelul susținătorilor săi, asigurându-i că mărturisirea în sine, reprezentată de antiohieni, este complet ortodoxă Teologia Sf Chiril nu este la fel de dezvoltat ca al adversarilor săi - Theodore, Theodoret și chiar Nestorius Cu toate acestea, are o integritate și o logică internă Se bazează pe o respingere categorică a doctrinei "doi Fii" Cu toate acestea, după depunerea lui Nestorie, Sf Cyril era gata să cedeze celor "estici", dezvoltând în același timp idei care aveau să fie folosite ulterior de monofiziți Toate lucrările sale destinate uzului extern (discursuri, mesaje oficiale, formule publice, tratate) operează cu formula "o ipostază" Deci, în cursul controversei teologice cu nestorianii, Sf Chiril a folosit de mai multe ori o expresie împrumutată din falsurile apolinariene, care mai târziu a devenit simbolul principal al monofizitismului - "natura unificată a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" in orice caz Apollinaris, desigur, nu a fost inclus în acest număr - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor în a -a epistolă către Nestorie, Chiril spune exact același lucru, însă, în loc de "natură", el folosește termenul "ipostas": "unicul ipostas al lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" Dualitatea naturii în Hristos în teologia Sf Cyril este slab exprimat Se spune adesea despre conservarea proprietăților naturii sau despre combinarea lor într-o singură natură-ipostas O versiune timpurie a celor anatematisme este practic o critică a terminologiei nestoriene, care a dat naștere într-adevăr ideii a doi fii Dar în procesul de condamnare, s-a dovedit că cele răsăritene sunt o forță impresionantă, pe care deocamdată era mai bine să nu o deranjeze În același timp, în scrisori private, Chiril promovează formula apolinariană, pe care o considera patristică Mai mult, dă argumente împotriva a două naturi-ipostaze, pe care monofiziții le vor folosi ulterior împotriva calcedoniților, considerându-i nestorieni Aparținând școlii Logos-Sarks, St Chiril a văzut baza teologiei sale în unitatea ipostasului lui Hristos și identitatea Lui cu Logosul preexistent Unicul Fiu este Fiul etern al lui Dumnezeu Tatăl La reproșurile Orientului în apolinarism, Sf Chiril a obiectat că a recunoscut plinătatea naturii umane în Hristos, inclusiv mintea și sufletul, și l-a condamnat pe Apolinar Monofiziții, precum St Chiril, gândit și în termenii școlii Logos-Sarks și a recunoscut formula "firea unificată a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" Această natură nu este natura oricărui fiu al lui David, ci natura originară, ipostaza Logosului Astfel, în formula Sf Chiril și adepții săi de mai târziu, termenul "natură" a fost folosit uneori în sensul de "ipostas", în timp ce oponentul său ideologic Teodor de Mopsuestia a fost exact opusul - termenul "ipostas" a fost folosit în sensul de "natură" (cf deasupra tezei lui Teodor despre "două ipostaze" în Hristos) Astfel, nefericita confuzie a conceptelor ambigue de "natură" și "ipostas" a dus mai întâi la împărțirea Bisericii în două tabere - nestorienii și susținătorii lui Chiril al Alexandriei, iar apoi - deja după Sinodul IV Ecumenic - în astfel de tabere -numiți monofiziți (susținătorii unei singure naturi-ipostas în Hristos) și diofiziți (susținătorii a două naturi cu o singură încarnare) Destul de caracteristică este decizia Sf Chiril a întrebării despre ignoranța lui Hristos cu privire la viitor și creșterea Lui Se rezolvă în acest fel: toate afirmațiile care indică limitările umane ale lui Hristos în materie de cunoaștere sunt declarate a fi divin - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Crestin ( - ) cu baston Isus știa totul pentru că El este Dumnezeu, dacă uneori pare altfel, înseamnă că El își ascundea pur și simplu înțelepciunea și omnisciența divină nelimitată Deși St Chiril nu a fost cu siguranță un monofizit, dar monofiziții au făcut toate eforturile pentru a-și folosi moștenirea teologică în construirea doctrinei lor Consiliile din - Archim Evtikh Primul monofizit condamnat pentru ideile asociate cu Sf Chiril, devenit Eshikh ( - după ) - arhimandrit al mănăstirii lui Iov din Eudom de lângă Constantinopol și părintele spiritual al celui mai apropiat demnitar al împăratului, eunucul Chrysafios Eutychus a aparținut susținătorilor Sf Chiril, a participat la Sinodul III Ecumenic, a fost strâns asociat cu cercurile curții Pe fondul frecvenței crescute după moartea Sf Chiril îi atacă pe răsăriteni pentru a-i obliga să accepte anatematisme în întregime, la cererea noului arhiepiscop al Antiohiei Domna //( - ) , în , s-a ținut sub conducerea Sf Flavian ( - ) Acuzația împotriva lui Eutychus a fost întocmită de Bp Eusebiu de Dorilei Eutychus a fost însărcinat cu o înțelegere literală a anatematismelor Sf Chiril în sensul unității depline a Divinității și umanității în Hristos cu concluzia despre singura "natura" a Cuvântului întrupat După refuzurile repetate de a se prezenta la curtea catedralei, Eutychus a apărut totuși în fața catedralei Aici, în timpul procesului credinței sale, Eutychus a făcut o serie de declarații care au fost condamnate ca eretice Astfel, Eutih ne-a negat inițial unirea chiar și a două naturi și a lui Hristos consubstanțial conform umanității , deși mai târziu, la același sinod, a fost nevoit să le admită pe ambele Cu toate acestea, el a refuzat să anatemizeze expresia "o singură natură", deoarece se presupune că se găsește la părinți (în primul rând la Sfântul Chiril ), și Forma numelui său Evtikhiy, care se găsește adesea în literatura în limba rusă, este eronată Adică cea mai radicală declarație publică a credinței Sf Kirill El era nepotul lui Ioan din Antiohia Ne amintim de el ca fiind unul dintre primii luptători împotriva ereziei lui Nestorie Recunoașterea unei astfel de conexiuni a devenit un loc obișnuit, de exemplu, printre monofiziții moderați Totuși, aici Eutychus se arată ca un monofizit extrem De fapt, Sf Chiril folosește formula "o singură natură" doar ca parte a formulei "o singură natură a Fiului (Cuvântul) întrupat" Cuvântul "natura" din această formulă este destul de identic cu termenul "ipostas" - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor a formulat clar ceea ce mai târziu va fi numit monofizitism: "Mărturisesc că Domnul nostru a fost format din două naturi înainte de unire, iar după unire mărturisesc o singură natură" Drept urmare, Eutychus a fost condamnat pentru apolinarism, lipsit de preoție și stareț După aceea, s-a adresat pentru ajutor mitropoliților și patriarhilor din Est și Vest, și chiar către împăratul Teodosie al II-lea însuși Ca urmare a eforturilor depuse de Eutychus, această poveste a provocat o rezonanță uriașă a cerut împăratul de la arhiepiscop Flavian al mărturisirii de credință, și a întocmit un document care poate fi considerat unul dintre primele simboluri ale hristologiei ortodoxe, cu mărturisirea a două naturi după unirea într-un singur ipostas ("Hristos după întrupare este de două naturi, într-una Ipostas și o singură persoană, un singur Hristos, un singur Fiu, un singur Domn) De fapt, putem numi Sf Flavian și Eusebiu din Dorylaia Calcedonites la Calcedon De dragul reconcilierii dintre cele două partide bisericești, Teodosie a sugerat ca Flavian să-l ierte pe Eutic cu condiția ca acesta din urmă să recunoască Crezul de la Niceea și hotărârile Sinodului III Ecumenic, dar patriarhul a refuzat, provocând nemulțumirea împăratului Teodosie a decis să sprijine Scaunul Alexandriei (și, în consecință, ramura Alexandriei a teologiei) Influența atotputernicului lucrător temporar, eunucul Chrysafius, care era fiul spiritual al lui Eutychus, a avut și ea efect Pentru a rezolva conflictul, Teodosie a convocat un nou consiliu la Efes Locul în sine trebuia să stabilească direcția lucrării sale teologice Era de așteptat ca catedrala să devină un nou triumf al Alexandriei ortodoxe asupra ereticului Constantinopol în persoana recalcitrantului Flavian Consiliul era condus de arhiepiscop Dioscor al Alexandriei ( - ), nepot și succesor al Sf Cyril pentru conducerea departamentului Reprezentanții imperiali erau de partea lui Dioscor și Eutychus Dioscor i-a înlăturat din funcție pe legații papali, dintre care unul era viitorul papă, și apoi pe diaconul Ilarius Epistola Papei Leon / ( - ) către arhiepiscop Flavian (așa-numitul Tomos către Flavian), care ar putea fi interpretat în sens teologic ca diofizit, nu a fost niciodată citit (conținutul său va fi discutat mai jos) Procesul în sine a fost efectuat pe un St Flavian, susținătorul său, Eusebiu de Dorileus, nici măcar nu avea voie să participe la întâlniri S-a exercitat o presiune puternică asupra participanților la catedrală, inclusiv prin introducerea în sală a gardienilor înarmați și îndepărtarea cu forța a celor care nu erau de acord În aceste condiţii Flavian - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) a fost găsită vinovată de erezie, destituită și trimisă în exil Teologului-șef al Orientului, Teodoret, i s-a interzis să vină la catedrală și a fost condamnat în lipsă împreună cu Salcia din Edessa Aceeași pedeapsă s-a întâmplat cu Eusebiu din Dorileu și Domnus din Antiohia, deși acesta din urmă nu a îndrăznit să-l apere pe Flavian Ortodoxă a fost proclamată învățătura Sf Chiril, formulat în cele anatematisme ale sale, și Eutychus a fost justificat și readus la rangul de arhimandrit Din durerea Sf Flavian a murit trei zile mai târziu, dar a reușit să facă apel la Papa Leon Eusebiu de Dorileus a reușit să scape din arest și a ajuns la Roma Papa Leon I, împreună cu catedrala sa (din același an), a refuzat să recunoască hotărârile Sinodului de la Efes (care, cu mâna sa ușoară, după aceea a devenit cunoscut drept "tâlhar") și a cerut un nou diavol Marcian ( - ) să convoace un nou Sinod Ecumenic în Italia Totuși, din cauza situației militare dificile din Occident , împăratul a ordonat să se țină un Sinod la Niceea Ulterior, Calcedon , aproape de capitală, a fost ales ca locație pentru aceasta Sinodul Ecumenic GV de la Calcedon Nu ultimul rol în realizarea acestui eveniment semnificativ a fost jucat de o schimbare bruscă a puterii Împăratul Teodosie al II-lea, sub care Sinoadele din Efes din și , care au avut succes pentru episcopii alexandrini, a murit în ca urmare a unui accident, fără a lăsa fii Sora sa mai mare, de vârstă mijlocie și necăsătorită, Pulcheria ( - ) a urcat pe tron Datorită tradițiilor patriarhale străvechi, o femeie nu putea conduce statul singură, așa că l-a luat ca soț pe bătrânul senator Markian (la vremea aceea avea de ani) Pulcheria a fost foarte evlavioasă și venerată Sf Flavian După urcarea ei pe tron, rămășițele mărturisitorului au fost transferate la Constantinopol Vântul politic care i-a favorizat pe monofiziți a suflat acum în cealaltă direcție Alinierea forțelor și începutul Catedralei Condamnarea lui Dioscor Toți acești factori externi nu au putut să nu influențeze cursul Sinodului, dar, în ciuda acestui fapt, Calcedonul a fost poate cel mai exemplar dintre toate Sinoadele Ecumenice Dacă partidul monofizit nu a putut să se exprime la Consiliu în forță, atunci cel puțin a încercat în mod activ să influențeze anumite aspecte ale activităților Consiliului Cu sa- În anul conciliului, hoardele lui Attila au fost înfrânte pe câmpurile Catalaunilor În prezent este o suburbie a Istanbulului, pe malul asiatic al Bosforului - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Încă de la început, toți participanții la Sinod au fost împărțiți în două părți, dintre care una era episcopii Egiptului, Palestinei și Iliricului cu liderii lor, conducătorii consiliului "tâlharului" În primul rând, Dioscor însuși poate fi atribuit conducătorilor acestui partid, dar a fost deja acuzat de la bun început Legații romani, episcopii Pashazin și Lucențiu și presbiterul Bonifaciu, au cerut chiar ca Dioscor să fie înlăturat și procesul să fie efectuat în lipsă, pentru că deja îl considerau un uzurpator al puterii papei la ultimul conciliu Legații, cu atitudinea lor fermă împotriva Scaunului din Alexandria și stăruința lor în a planta învățăturile lui "Tomos către Flavian" nou aduse la estul imperiului, au fost una dintre forțele care se opuneau monofiziților S-au aşezat între două cete de episcopi în locul judecătorilor şi arbitrilor, împreună cu reprezentanţii împăratului , care au încercat să-şi răcorească ardoarea şi să respecte interesele statului Grupul opus monofiziților au fost episcopii din Orient, Asia și Tracia Mulți dintre episcopii de ambele părți au fost la un moment dat membri ai consiliului "tâlharului" La prima întâlnire, Dioscor s-a justificat în mod activ Acuzatorii, al cărui șef era Eusebiu de Dorileu, care a fost demis la consiliul "tâlharului", au decis să se concentreze pe latura disciplinară Au fost anunțate câteva detalii triste ale consiliului "tâlharului", pentru care Dioscor a fost chemat la răspundere A încercat să dea vina pe copreședinții consiliului "tâlhari" prezenți aici, care ca răspuns l-au acuzat că organizează teroarea morală Prima întâlnire s-a încheiat cu arestarea lui Dioscor și a cinci dintre foștii săi copreședinți Dar mai târziu, el singur a fost destituit, după ce a trecut de un al doilea proces la a treia sesiune Cât despre complicii săi, ei au fost retrocedați ulterior Consiliului, pentru a întocmi redefinirea definitivă Începutul luptei dogmatice Evaluarea laturii disciplinare a catedralei "tâlhari" nu a fost singura sarcină cu care se confruntau părinții din Calcedon Când Dioscor a reușit să traducă conversația în St Flavian, s-a dovedit că un număr de episcopi sunt de acord cu condamnarea acestuia din urmă Viitorii monofiziți s-au referit la lucrările lui St Chiril al Alexandriei În același timp, Sinodul III Ecumenic nu a pus capăt disputelor nestoriene și, deși Nestorius murise deja în acel moment, profesorul său Teodor de Mopsuestia El a lipsit în cea mai mare parte a Consiliului - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) era încă venerată în Orient Apărătorul lui Nestorius Theodoret era și el în viață Inițial, el nu a fost invitat la Consiliu, dar legații romani au insistat asupra sosirii lui La una dintre ultimele ședințe ale Consiliului, după aprobarea definiției dogmatice, au cerut o anatemă împotriva lui Nestorie Theodoret s-a conformat, dar nu i s-a permis să-și prezinte punctele de vedere (poate pentru a evita noi dificultăți teologice) Dându-și seama că în chestiunea împărțirii Bisericii, o singură decizie disciplinară, chiar dacă adevărată, nu este suficientă, reprezentanții împăratului au cerut participanților să furnizeze mărturisiri de credință scrise cu referire la texte autorizate, care au inclus, în special, anatematisme de St Chiril și Tomos ai Papei Leon cel Mare către Flavian Cu toate acestea, până la a doua întâlnire, s-a dovedit că nimeni nu și-a asumat o astfel de muncă Unii au afirmat că nu este necesar să se definească o nouă credință și că a fost suficient doar să semneze Tomos of Leo Tomosul lui Leu este unul dintre cele mai importante documente ale acelei ere teologice, care a avut o mare influență asupra cursului evenimentelor ulterioare În primul rând, trebuie să ne amintim că acesta a fost un mesaj papal care a fost considerat în Occident ca obligatoriu A prezentat o declarație de credință pe care Răsăritul a trebuit să o accepte sub pena de excomunicare papală Urgența situației a fost că Papa Leon părea să aibă o idee vagă despre terminologia teologică a Orientului Fiind vorbitor nativ al limbii latine, autorul nu părea să știe că cuvântul "ipostas" există în limba greacă Cel puțin Leul nu folosește acest cuvânt, înlocuindu-l cu termenul latin persona "persoană, persoană" Pe alocuri, limbajul lui Tomos este obscur - de exemplu, atunci când Leul vorbește despre dualitatea imaginilor sau despre singura Față a Omului-Dumnezeu Monofiziții erau destul de dezgustați de dualitatea acțiunilor, pe care o considerau adesea pentru dualitatea actorilor, dar Papa Leon subliniază destul de clar unitatea subiectului în Hristos, folosind pronume personale și adesea folosind expresia "o persoană" (care , totuşi, monofiziţii au interpretat ca o concesie către nestorianism) ) Două "natură" care acționează după propriile proprietăți, o "persoană" și nici o singură mențiune de "ipostas" - așa au văzut monofiziții în Tomosul papal La Consiliu, a devenit clar că anumitor reprezentanți ai partidului mono-fizit nu le-au plăcut anumite expresii din Tomos De mier expresia lui Nestorius "Chipul unității" - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Potrivit acestor oameni, a fost necesar să se verifice terminologia lui Thomos conform textelor Sf Kirill Odată cu înlăturarea lui Dioscor, grupul de episcopi egipteni și-a pierdut capul și nu a putut decât să facă aluzie la exprimarea dezacordului cu formulele dogmatice ale Calcedonului Episcopii ilirieni și palestinieni și-au exprimat îndoielile cu privire la Tomosul lui Leu Am citit multe texte diverse, dar nu am luat o decizie Cu toate acestea, după trei întâlniri, l-au recunoscut în continuare drept ortodox Susținătorii lui Dioscor l-au recunoscut și ei pe Tomos (și au fost înapoiați la Consiliu) Astfel, a patra ședință a Consiliului de la Calcedon a fost capitularea partidului monofizit Definitia dogmatica a Sinodului de la Calcedon La a cincea sedinta a fost aprobata celebra formula doctrinara - definitia dogmatica (oros) a Sinodului de la Calcedon Partidul Monofizit și-a jucat rolul în istoria compilației sale Părinții care s-au adunat la Sinod nu au ars de dorința de a întocmi vreo definiție a credinței Totuși, autoritățile, care priveau spre viitor și doreau să scape de schisma hristologică, au intenționat să folosească o asemenea adunare de episcopi de autoritate pentru a uni în cele din urmă Biserica Ca urmare, Constantinopol St Anatoly ( - ) a fost însărcinat să elaboreze o definiție a religiei (oros), care urma să fie luată în considerare la Conciliu Patriarhul Anatoly a venit din Alexandria, a fost hirotonit diacon de Sf Kirill A participat la Sinodul III Ecumenic din Înainte de Sinodul "tâlharului", a slujit ca apocriziar (trimis) al Scaunului din Alexandria din Constantinopol A fost ales patriarh în noiembrie , după consiliul "tâlharului" În a semnat Tomosul Papei Leon cel Mare și a luat parte activ la Sinodul IV Ecumenic Pe baza situației care s-a dezvoltat în Biserică, aceasta trebuia nu numai să exprime adevărata părere a Bisericii despre Hristos, ci și să condamne extremele deja revelate Compilat ținând cont de Tomos Leo, crezul lui Anatoly a stat la baza ediției finale a Calcedon Oros Părinții Calcedonului au făcut o singură modificare versiunii inițiale - și anume, au înlocuit expresia "din două naturi" cu expresia "în două naturi" Această formulă, care, de fapt, este cheia de a distinge Ortodoxia de Monofizitism, a fost introdusă în oros la cererea directă a reprezentanților împăratului De acum înainte, o astfel de teologie a fost considerată ortodoxă, în care Hristos a fost conceput "în două naturi" cu o precizare - "necontopită, neschimbătoare, nedespărțită, nedespărțită" Această urmă a Antiohiei - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Hristologia a fost echilibrată de cuvinte destul de în spiritul Sf Cyril că "proprietățile fiecăreia dintre cele două naturi sunt combinate într-o singură Persoană și un singur ipostas" Acest amestec neobișnuit de terminologii era de origine eterogene, care mai târziu a luat forma "două naturi într-un singur ipostas" și a devenit cel mai important rezultat teologic al Sinodului de la Calcedon Învățătura Bisericii despre cele două naturi în Hristos a fost formulată în orosul Sinodului astfel: "De aceea, urmând sfinților părinți, toți învățăm la unison să mărturisim pe unul și același Fiu, Domnul nostru Iisus Hristos, desăvârșit în Divinitate și desăvârșit în umanitate, Dumnezeu cu adevărat și om cu adevărat , același dintr-un suflet rațional și un trup, consubstanțial cu Tatăl în Divinitate și același consubstanțial cu noi în umanitate, asemănător cu noi în toate, cu excepția păcatului, născut înainte veacurile de la Tatăl în divinitate, și în zilele de pe urmă pentru noi și pentru mântuirea noastră de la Fecioara Maria Theotokos după omenire, unul și același Hristos, Fiul, Domnul, singurul născut, în două firi, fără îndoială, neschimbat, nu 